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प्रकाशक का निवेदन 


साहित्य-रत्-माला का यह तीसरा अंथ “बौद्ध-काकीन भारत” पाठकों 
की सेवा में प्रस्तुत करते हुए मुझे बहुत सम्तोष तथा आनन्द होता है। 
इस सम्तोष तथा भावन्द का कारण यह है कि मैंने प्रंथों का जो आदशो 
अपने सामने रखकर साहित्य-रत़-माऊा का प्रकाशन आरंभ किया था, 
यह अंथ भी, पहले दोनों पंथों की भाँति, डस आदर्श के अलुरूप ही 
हुआ है। जैसा कि पाठकों को इसके भनुशीकन से विदित होगा, इसके 
सुथोग्य लेखक महोदय ने इसके लिखने में प्रशंसनीय परिश्रम किया है; 
और अपने प्रतिपाथ विषय से सम्बन्ध रखनेवाली बहुत अधिक सामग्री 
का अच्छा उपयोग किया है। बौद्-कालीन भारत के संबंध की प्रायः सभी 
उपयोगी और ज्ञातब्य बातों का इसमें समावेश हुआ है--करीब करीब 
सभी बातें इसमें भा गई हैं । 

यह ग्रंथ आज से प्रायः तीन साढ़े तीन वर्ष पहले छिखा गया था; 
पर दुःख के साथ कहना पदुता है कि इतने दिलों में ऐसे अच्छे प्रंथ को 
प्रकाशित करने के लिये कोई प्रकाशक ही न मिला | हिन्दी के भ्रकाइाकों 
और पाठकों के किये यह एक प्रकार से रजा की ही बात है। में स्वयं 
अपने अनुभव से कष्ट सकता हूँ कि हिन्दी में अच्छे अर्थों का उतना 
अधिक आदर नहीं होता, जितना होना चाहिए। पर साहित्य-रज्ष-मारा 
भार्भिक छाम की दृष्टि से नहीं निकाली गहई है । ओर हसी लिये जब यह 
अंथ मेरे सामने आया, तब मैं तुरन्त ही इले प्रकाशित करने के लिये 
तैयार हो गया । बद्यऐ मुझे कई कठिनाइयों का सामना करना पढ़ा और 
इस अंथ की भाषा आदि टीक करने में बहुत कुछ परिश्रम भी करना पढ़ा, 


( ३) 


तथापि आज इसे प्रकाशित करके मैं अपने आपको सफल-मनोरथ समझता 
हूँ। अब इसका आदर करना या न करना हिन्दी-संसार के हाथ है । 

एक बात और है। यह ग्रंथ सन्‌ १९२२ में छिखा गया था; और 
तब से अब तक इतिहास तथा पुरातत्व के क्षेत्रों में अनेक नई नई बातों 
का पता लगा है और बहुत सी नई नई खोजें हुई हैं। में अपने अल्प 
ज्ञान के अनुसार इसमें थोड़ा बहुत परिवत्त न और परिवर्द्धन करना 
चाहता था ( और कहीं कहीं मैंने ऐसा किया भी है ); पर अनेक कारणों 
से मेरी वह इच्छा स्वाश में पूरी नहीं हो सकी, इसका मुझे दुःख है । 
उदाहरणार्थ पाटलिपुत्र की कुम्हराड़्‌ ( पटना ) वाली खुदाई से जो अनेक 
नई बातें मारुम हुई हैं, उनका इसमें समावेश नहीं हो सका है। मारूव 
सिछों पर जो “मपोजय” “सगज़” “मजवब” “सजुप” आदि कई निर्थंक 
जानीपडनेवाले शब्द मिलते हैं, उनके संबंध में श्रीयुक्त काशीत्रसादजी 
जायसवाछ की उस आनुमानिक व्याख्या का भी इसमें उल्लेख हो जाना 
चाहिए था, जो उन्होंने अपने नव-प्रकाशित 7]700 7?0)॥ए नामक 
ग्रथ के पहले खंड के परिशिष्ट में को है। परन्तु इस प्रकार की त्रुटियों 
का उत्तरदायी मैं हो सकता हूँ, इसके सुयोग्य लेखक महोदय नहीं | 
हा, यांदे कमी सौभाग्यवश इस अंथ के दूसरे संस्करण की नौबत आई--- 
जिसके लिये कि मैं निराश नहीं हूँ---तो इन अभावों की पूर्सि अवश्य दी 

कर दौ जायगी। 
आशा है, हिन्दी-प्रेमियों में इस अथ का समुचित आदर होगा । 


फाल्गुन शुह् ११ लेप 
संबत्‌ १९८२. रामचंद्र वम्मों । 
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साहित्य-- भान्भ्र-वंशी राजाओं के समय में प्राकृत साहित्य--कनिष्क के 
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प्राक्थन 
ज्कुढल 


पं० जनादन भट्ट कृत यह अंथ हिंदी भांषा के ऐतिहासिक 
साहित्य भांडार में उच्च स्थान ग्रहण करेगा । इस अंथ के निर्माण 
में कितनी विद्वत्ता और क्ितन परिश्रम से काम लिया गया है, 
यह पाठका को इसके पढ़ने से ही विदित होगा। प्रसिद्ध इतिहास- 
कार गिबन का यह नियम था कि वह नई पुस्तक पढ़ने के पहले 
विचार कर लेता था कि इस विषय की मुझे कितनी जानकारी 
है । पढ़ने के बाद वह फिर विचार करता था कि अमुक पुस्तक 
से मैंने कितनी नई बाते सीखी । यदि अस्तुत म्रंथ के पाठक इस 
नियम का अवलम्बन करेंगे, ता उन पर इस अ्ंथ का महत्त्व अच्छी 
नरह प्रकट ही जायगा | 

भारतवष के इतिहास में बौद्ध युग अत्यंत उच्ज्जल और गौरव- 
भूण है । इस युग में धर्म, आचार, साहित्य, कला, उद्योग, व्या- 
पार, राजनीतिक संघटन आदि सभी विषया में देश ने आम्रयजनक 
उन्नति की थी । भारतीय इतिहास के अन्य युगो में, तथा बतमान 
युग में भी. एक गुण की कर्मा दिखाई देती है। हमार देश न संघटन 
शक्ति का यथोचित विकास नहीं किया। यदि दूसरो के सामने 
हमें कई वार सिर मुकाना पड़ा है, तो विद्या, बुद्धि या धन की 
कमी के कारण नहीं, किंतु संघटन की कमी के कारण ही । बोद्ध 
काल में देश न राजनीतिक ओर साम्प्रदायिक संघटन का उत्तम 
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परिचय दिया था | उसी गुण के सहारे हमारे देश मे संसार पर 
प्रगाड़ प्रभाव डाला था । आज भी स्थाम, लंका, तिब्बत, चीन; 
जापान, मंगोलिया, कोरिया आदि देशो में बौद्ध धर्म माना जाता 
है। यद्यपि उन देशों की मानसिक और सामाजिक स्थितिन 
बौद्ध धर्म का स्वरूप बहुत कुछ बदल दिया है, तथापि आज भी 
उनके मुख्य धार्मिक सिद्धान्तो और आचार शाख्तरो पर भारत की 
छाप स्पष्ट दिखाई देती है । उधर पश्चिमी एशिया में पहुँचकर 
बौद्ध धर्म ने इसाइ धम के जन्म और सिद्धान्तो पर बहुत असर 
डाला । इसाई इतिहास-कार यह बात खीकृत नहीं करत: पर 
पेलेस्टाइन के तत्कालीन धार्मिक पन्‍थों से बौद्ध धम का मिलान 
करने पर यह बात निविवाद रूप से सिद्ध हो जाती है कि सम्राट 
अशोक के भेजे हुए धम-प्रचारकों का श्रम व्यथ नहीं गया था । 

बह एसा ही महत्वपूर्ण समय था, जिसका चित्र इस प्रथ 
में खींचा गया है। सच्चा इतिहास केवल राजाओं के जन्म. मरण, 
तथा युद्धा की तिथियो का वणन नहीं हैं । सब्चे इतिहास-कार का 
कत्तंव्य यह है कि वह भूत-पतर राजनीतिक, सामाजिक, साहित्यिक, 
धार्मिक. आर्थिक आदि सभी अवस्थाओं का सुसम्बद्ध बन करे, 
परिवतना का उल्लेख करे और उन के कारणों की खोज करे। 
भट्ट जी न इस आदश तक पहुँचने की चेष्टा की है। आशा है 
कि शीघ्र ही आप भारतीय इतिहास के अन्य समयो की बि- 
बेचना भी इसी प्रणाली के अनुसार करेंगे | 


प्रयाग विश्वविद्यालय । ॥ जी 
२६--१२--१९२२, / वर्णा पएसाद ' 


भूमिका 
"छू 


प्राचीन भारत का इतिहास समय के अनुसार तीन बड़े बड़े 
भागा में बॉँटा जा सकता है; यथा--(१) वेदिक काल; (२) 
बौद्ध काल: और (३) पौराणिक काल । वेदिक काल का आरंभ 
कब से हुआ, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । मैक्स- 
म्यूलर, विस्‍्सन और प्रिफिथ साहब ने बेदिक काल का प्रारंभ 
मोट तौर पर इ० पू० २००० था १५०० वष से, जैकोबी महा- 
शय ने ई० पू० ४००० वर्ष से और तिलक महाराज ने ६० पू० 
५०८०० या ४००० वर्ष स माना है। वेदिक काल का प्रारंभ 
चाह जब से हुआ हो, पर हम निश्चित रूप से इतना अवश्य 
कह सकते हैं कि वैदिक काल का अंत ई० पू० छठी शताब्दी 
में बौद्ध धर्म के उदय से होता है। अतणव भारतीय इतिहास 
का बौद्ध काल ३० पृ० छुठी शताब्दी से लेकर इंसा के बाद 
चौथी शताब्दी तक माना जाता है। इसके आद गुप्त-बंशी राजाओं 
के समय से बौद्ध धम का हास और पौराणिक धस का विकास 
होने लगना है। अतएव चौथी शताब्दी से लेकर बारहवीं शताब्दी 
तक. अथान रंसलमानो की विजय तक, पौराशिक काल कहा 
जाता है । 

इसा पूव छठी शताब्दी से लकर ईसा के बाद चौथी शताब्दी 
तक, अथान मोटे तौर पर १०८०० वर्ष का समय. भाखबप्ष के 


[२ ] 


इतिहास में, इसलिये बौद्ध काल कहलाता है. कि इस काल में 
अन्य धर्मों की अपेक्षा बौद्ध धर्म की प्रधानता थी । इस काल में 
जितने बड़े बड़े राजा और सम्नाट्‌ हुए, वे प्राय: बौद्ध धमा- 
वलंबी ही थे। इस काल के जितने शिलालेख, मंदिरों और स्तपों 
के जितने भम्नावशेष और जितनी मूर्तियाँ मिली हैं, वे अधिक- 
तर बौद्ध धर्म संबंधी हैं। इस काल के शिलालेखों में जितने 
व्यक्तियों के नाम आये हैं, जितने देवी-देवताओं और दोनों के 
उल्लेख हुए हैं, उनमे स अधिकतर बौद्ध धर्मे संबंधी हैं। इस काल 
के अधिकतर शिलालेख आह्मणों की भाषा संस्कृत में नहीं, बल्कि 
जन साधारण की भाषा प्राकृत में हैं | पर इसके बाद गुप्त काल 
से लेकर अधिकतर शिलालेख संस्कृत में ही मिजते है । गुप्त काल 
के प्रारंभ से शिलालेखों में ब्राह्मणों, हिन्दू देवी-देवताओं, हिन्दू 
मंदिरों और यज्ञों का ही अधिकतर उल्लेख आता है। यहाँ तक कि 
पाँचवीं शताब्दी के तीन-चौथाई शिलालेख हिंदू धर्म संबंधी ही हैं । 
पर इससे यह न समझ लेना चाहिए कि बोद्ध काल में हिंदू या 
ब्राह्मण घमं बिलकुल लुप्त हो गया था । उस समय भी यज्ञ 
आदि होते थे, पर अधिक नहीं। हिंदू देवी-देवताओं की पृजा भी 
प्रचलित थी, पर पहले की तरह नहीं। इसका प्रमाण पुस्यमित्र 
के अश्वमेध यज्ञ, वेसनगर के गरुड़-ध्वज, केडफाइसिज द्वितीय 
तथा वासुदेव के सिक्कों और वासिष्क के मधुरावाले स्तृप-स्तंभ 
से मिलता है। तात्पय यह कि बोद्ध धर्म की प्रधानता होने के 
कारण ही यह काल “बौद्ध काल” के नाम से पुकारा जाता है । 

इस काल का इतिहास दो प्रधान भायों में बॉठा जा सकता 
है। एक भाग मे बुद्ध के जन्म-समय से लेकर मौये साम्राज्य के 


[ ह ] 
अंत तक का इतिहास है; और दूसरे भाग में मौय साम्राज्य के 
अंत से लेकर गुप्त साम्राज्य के पहले तक का इतिहास आता है । 
इसी लिये यह ग्रंथ भी दो खंडों में बाँठा गया है; और प्रत्यक 
खंड में उस समय की राजनीति, समाज, धम, संपत्ति, साहित्य, 
शिल्प-कला आदि का वर्णन यथासंभव विस्तारपूवक किया गया 
है। बौद्ध काल के दो विभाग इसलिये किये गये हैं कि पहले 
विभाग की राजनीतिक, सामाजिक और धार्मिक दशा से दूसरे 
विभाग की राजनीतिक, सामाजिक और धार्मिक दशा में बड़ा 
अंतर आ गया था । 
इस अंथ का उद्देश्य केवल उस समय के राजाओ और उनके 
कार्यों का ही बशन करना नहीं, बल्कि पाठकों के सामने तत्कालीन 
भग्त के समाज, सभ्यता, साहित्य, शिल्प-कला आदि का चित्र 
रखना भी है । उस समय की राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक, 
साहित्यिक और शिस्प-कला संबंधी दशा कैसी थी, यह पाठक- 
गण इस प्रंथ से जान सकते हैं । इस ग्रंथ के लिखने में अपनी 
कल्पना से बहुत कम्न काम लिया गया है और कोई निराधार बात 
नहीं लिखी गई है । बौद्ध काल के संबंध में दूसरे लेखकों ने 
समय समय पर जो बातें लिखी हैं. और जो अब तक हमारे 
ढेख्न आई हैं, उन्हीं को हमने इस पंथ में एकत्र करने का प्रयत्न 
किया है। जहाँ जहाँ जिस लेखक या ग्ंथ से सहायता ली गई 
है, वहों वहाँ उसका उल्लेख भी कर दिया गया है। इस ग्रंथ के 
लिखने मे जिन लेखों और. प्रंथों से सहायता ली गई है, उन की 
एक सूची भी पुस्तक के प्रारंभ में दे दी गई है । 
अंत में हम प्रयाग विश्वविद्यालय के इतिहासाचाय प्रोफेसर 


[ ४ ] 


वेणीप्रसाद जी एम० ए० को धन्यवाद दिये बिना नही रह सकते | 
आपने इस पुस्तक के लिखने में जो सहायता दी है, उसके लिये 
हम आपके चिर कृतज्ञ रहेंग। यह कहना अत्युक्ति नहीं है कि 
बिना आपकी सहायता के इस पुस्तक का लिखा जाना अमसंमव 
था। अनेक कार्यों के रहते हुए भी आपने यह पुस्तक पढ़कर इसमें 
कई स्थलों पर संशोधन और परिवतन किये हैं । इसके लिये हम 
आपको जितना धन्यवाद दें, थाड़ा है । अपने मित्र बा० नरेंद्र - 
देव एम० ए०, वाइस प्रिंसिपल, काशी विद्यापीठ, को भी हम 
धन्यवाद देते हैं। आपसे भी हमें इस पुस्तक के लिखने में बड़ी 
सहायता ओर उत्साह मिला है । 


च्छ 


लखक । 


बोद्ध-कालीन भारत 
प्रथम खण्ड 


€ बोद्ध काल के उदय स मौये साम्राज्य के अस्त तक ) 
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मर 
हैं: 


बोड-कालीन भारत 


ब्प्ल्य्ज्रुट्ला 
पहला अध्याय 


बोद्ध-कालीन इतिद्वास की सामग्री 


बौद्ध-कालीन भारत के इतिहास की सामग्री मुख्यतया तीन 
भागा में बाँटी जा सकती है; यथा--(१) पाली और संस्कृत के 
अन्थ, (२) विदेशी इतिहास-कारों और यात्रियों के अन्धों मे आये 
हुए भाग्त सम्बन्धी उलेग्ब; ओर (३) शिलालेख तथा सिक्के 
आदि । पहले हम इन्ही के सम्बन्ध में कुछ आवश्यक और 
उपयागी बाते बतलाते है । 


(१) पाली, श्राकृत ओर संस्कृत के ग्रंथ 


जातक--बुद्ध के जन्म समय की तथा बुद्ध के जीवन-काल 
की भाग्तवप की राजनीतिक, सामाजिक और सांपत्तिक दशा 
का बहुत कुछ विवरण जातक-कथाओं में मिलता है। जातक 
कथाएँ आजकल जिस रूप में मिलती हैं, उस रूप में वे कदाचित्‌ 
इतनी पुरानी न हो, पर जिन घटनाओं का हवाला उनमें है, वे 
अवश्य ही ४० पू० छठी ओर पाँचवीं शताब्दी की हैं | 

बौद्ध धरम के प्राचीन प्रंथ--त्रिपिटक नाम के पाली म्रंथों से 


_सोद-कालोन भारत र 


बुद्ध भगवान्‌ के समय की भारत की राजनीतिक, सामाजिक 
ओर धार्मिक दशा का बहुत कुछ ज्ञानहो सकता हैं। आगे चलकर 
इन प्रंथो का विस्तृत वर्णन किया जायगा। ये अंथ कदाचिन्‌ 
बुद्ध के निवाण के कुछ ही समय बाद बन थे । इनसे हमे गौतम 
बुद्ध के बाद की कुछ शताव्दियो का प्रामाणिक इतिहास मिलता 
है । बौद्ध घ्म के अधिकतर पाली ग्रंथ लंका से प्राप्त हुए हैं । 
बौद्ध धम के अधिकतर संस्कृत अंथ कनिप्क के समय के नथा 
उसके बाद के हैं । ये प्राय. पाली अंथा के अनुवाद हैं, या उनके 
आधार पर लिखे गये हैं; और अधिकतर नेपाल. तिब्बत. चीन, 
जापान और चीनी तुकिस्तान मे पायें गये है । 

जैन धर्म के सूत्र-प्रंथ--जैन धर्म के सूत्र-मंथ ईसा पृष तीसरी 
या चौथी शताब्दी के कहे जाते हैं; पर कदाचिन्‌ ये इसस भी 
पुराने हैं। इनसे प्राचीन बौद्ध काल के विषय में बहुत सी एति- 
हासिक बाते मालूम हुई हैं । ये पंथ प्राचीन अध-मागधी 
भाषा में हैं । 

कौटिलीय अर्थ शास्त्र-चाण क्य अथवा कौटिल्य के अथशाख 
समौय साम्राज्य के शासन के सम्बन्ध में बहुत सी बहुमूल्य बानों 
का पता लगा है। कहा जाता है कि चाणक्य चंद्रगुप्त मोय का 
प्रधान मंत्री था । मेगास्थिनीज़ ने भारतवप का जो वरणन किया 
है, उसमें और अथ शाम्र में लिखी हुई वातों मे बहुत कुछ 
समानता है । 

पतंजलि का मद्ामाष्य--पतंजलि शुंग बंशी राजा पुष्यमित्र 
के समकालीन ये । उनके महाभाष्य में जहाँ तहाँ उस समय का 
थोड़ा बहुत उल्लेख आया है । 


रे _इतिहास की सामग्री_ 


पुराणों की राज-वंशाचली--अठारह पुराणों में से पाँच 
घुराणो--वायु, मत्स्य, विष्णु, ब्रह्मागड और भागवत--में बौद्ध- 
कॉलीन राजाओं की क्रमबद्ध सूची दी गई है । बहुत से थुरोपीय 
लेखक पुराणों मे दी हुई राजवंशों की सूची को प्रामारिशक नहीं 
मानते और पुराणों को बहुत प्राचीन नहीं सममते। पर पुराणों में 
दी हुई राज-वंशावलियों का ध्यानपूवंक अध्ययन करने से बहुत सी 
णेतिहासिकों बात का पता लगता है। पुराण किसी न किसी रूप 
में ३० पृ० चौथी शनाव्दी मे अवश्य वर्तमान थे; क्योंकि कौटिलीय 
अर्थ शास्त्र मे पुराण का उल्ेख आया है। बहुत से लोग पुगणों 
का और भी अधिक आरचीन मानते हैं; और कुछ लोगों न तो 
उपनिषदो तक में उनका उल्ेख ढूँदढ निकाला है । 
दीपबंश और महावंश--लंका के इन दो बौद्ध मंथों म॑ं बोद्ध- 
कालीन राजवंशों और विशेषतः मौय वंश के संबंध की कई 
दंतकथाएँ लिखी हुई मिलती हैं । य दोनों भ्रंथ पाली भाषा मे हैं । 
इनमे से “दीपवंश” कदाचित इसवी चौथी शताब्दी मे और 
“महावंश” कदाचित्‌ इसवी पाँचवीं शताब्दी में रचा गया था | 
मुद्राराक्षस--मुद्राराक्षस से ननन्‍्द वंश और चंद्रगुप्त के बारे में 
बहुत कुछ पता लगता है। इसमे नन्‍्द वंश के नाश, चंद्रशुप्त 
के राज्यारोहण तथा चाणक्य की कुटिल नीति का बहुत अच्छा 
बणुन मिलता है। श्रीयुक्त काशीप्रसाद जी जायसवाल के सत से यह्‌ 
नाटक चंद्रगुप्त द्वितीय (विक्रमादित्य) के समय में, अथान्‌ पाँचवीं 
शताब्दी के प्रारंभ में, रचा गया था # । इस नाटक का रचना 


# इन्डियन एन्टिकेरा, अक्तूबर १६१३, ए० २६४०७. 


बोद-कालीन भारत हर 


काल चाहे जो हो, पर इसमें कोई संदेह नहीं कि इसके कथानक 
की घटनाएँ सच्ची हैं । 

राजतरंगिणी--कश्मीर के कल्हण पंडित का रचा हुआ राज- 
तरंगिणी नामक ग्रंथ ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत महत्व का है । 
संम्क्ृत साहित्य में यही एक ऐसा अंथ है, जिसे हम ठीक ठीक 
अथ मे इतिहास कह सकते हैं। इसका रचना-काल इसवी बारहवीं 
शताब्दी है। इससे बौद्ध काल क संबंध की बहुत सी प्राचीन बातों 
का पता लगता है । 


( २ ) विदेशी इतिहासकारों ओर यात्रियों के 
ग्रंथों में भारत के उल्लेख 

सिकंदर के सम-कालीन यूनानी इतिहास-लेखक--सिर्कंद्र 

के समय तक भारतवप युराप को दृष्टि से छिपा हुआ था | पहल 

पहल सिकंदर के आक्रमण से ही युराप के साथ भारतवष का 

संबंध हुआ । सिकंदर के साथ कइ इतिहास-लखक भी थे, जिन्होंन 

तत्कालीन भारत का वर्णन अपने इतिहास-प्रंथो मे किया है | 

कई चीनी यात्रियों के यात्रा-विवरण भी इस संबंध में बहुत 

महत्व रखते हैं। यहाँ हम उनमें से कुछ मुख्य लेखको का ही 
परिचय कराते हैं । 

मेगास्थिनीज--सिकंदर की मृत्यु के लगभग बीस वर्ष बाद 

सीरिया और मिस्र के राजाओ ने मौये साम्रट के दरबार में 

अपने अपने राजदूत भेजे थे। इन राजदूतों ने भारतवर्ष का जा 

वर्णन किया है, उसका कुछ भाग बहुत से यूनानी और रोमन 

लेखको के अंथों सें उद्धृत किया हुआ मिलता है । इन राजदूतों में 


५ _ इतिहास की सामग्री 


सीरिया के राजा सेल्यूकस के राजदूत मेगास्थिनीज का नाम विशेष- 
तया उल्लेखनीय है । मंगास्थिनीज कई वर्षों तक चंद्रगुप्त मौये के 
दरबार में था। वहाँ रहकर उसने अपना समय भारत की 
तत्कालीन राजनीतिक तथा सामाजिक दशा का ऐतिहासिक 
विवरण लिखने में लगाया था । उसके वर्णन का केवल कुछ ही 
अंश--और वह भी दूसरों के ग्रंथों में--मिलता है। 
रियन--इस्वी दूसरी शताब्दी में एरियन नाम का एक 
यूनानी-रोमन अफसर हो गया है। उसने भारतवष का तथा 
सिकंदर के आक्रमण का बहुत अच्छा वर्णन किया है। उसने अपना 
इतिहास लिखने में सिकंदर के उच्च राज-कमंचारियों के लिखे हुण्‌ 
बरणनों और यूनानी राजदृतों के लेखों से बहुत कुछ सहायता ली 
है । इ० पू० चौथी शताब्दी का इतिहास जानने के लिये एरियन 
के अ्रंथ बहुत महत्व के है# । 
फाहियान और द्ेनस्सांग--फाहियान ३० पाँचवी शतायदी 
के प्रारंभ में चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के समय और हेनत्सांग ई० 
सातवीं शताब्दी में हष के समय चीन से भारतवय मे यात्रा करने 
के लिये आये थे। उन्होंन तत्कालीन भारत का जो कुछ वणन 


% यूनानी ओर रोमन शतिदहास-लेखकों तथा यात्रियों ने भारत का जो कुछ 
वर्णन जहाँ जहां किया है, उसे एकत्र करके मि० मेक क्रिन्हिल ने निम्न लिखित छ खंडों 
में अनुवाद किया हे-[) 42898, (2) 70|24 ० 'ैं22४०५(७९४८५ 
बपवे 8.7787. (3) ?€7छएप5 ० ९ 77ए772९८थ॥ 92६- 
44)27:0]:98 ४१४ 9६027४7979(5) 3]€5०्कते ६" 8 [ए३507« 
(6) #ाल€९7६ 089, 25 ०१९5९८०४९त एए ०४६7 2]955९9] 
३४४४६६:४. 


बोद्ध-कालीन भारत द्‌ 


किया है, वह तो किया ही है; साथ ही अपने से पूत काल की 
भी बहुत सी बातो का उल्लेख किया है, जिनसे बौद्ध काल का 
बहुत सा इतिहास विदित होता है । 


( ३ )शिलालख तथा सिक्‍के आदि 


शिलालेख---बौद्ध काल का इतिहास जानने के लिये शिला- 
लेखा से भी बहुत सहायता मिलती है । यदि अनेक राजाओं के 
शिलालेख अब तक मुरक्षित न रहते, तो बहुत से राजाओं के नामों 
ओर बंशों का पता भी हम लीगो को न लगता । इनमें से सब से 
अधिक महत्व के शिलालेख मौय सम्राट्‌ अशोक के हैं। अशोक का 
अधिकतर इतिहास उसके शिलालेखों से ही जाना जाता है | कुल 
मिलाकर उसके तीस से अधिक शिलालेख हैं, जो चट्टानों, गुफाओं 
की दीवारों और स्तम्भो पर खुदे हुए मिलते हैं। अशोक के 
शिलालेख भारतवप के भिन्न भिन्न भागा मे, हिमालय से लेकर 
मैसूर तक और बंगाल की खाडी से लेकर अरब सागर तक, 
पाये जाते हैं । अशोक के पहल का कोई शिलालेख अब तक नहीं 
मिला है। अशोक के बाद बौद्ध काल के असंख्य शिलालेख भारत- 
बष में चारों ओर पाये गये हैं, जिनका उद्देख यथा स्थान किया 
जायगा ! 

सिक्‍के--बौद्ध काल के इतिहास की खोज म सिको का महत्व 
अन्य ऐेतिहासिक सामभ्री से कुछ कम नही है। सिक्को की सहायता 
से बौद्ध काल के कई अंधकाराच्छन्न भागा का क्रमबद्ध और बिस्तृत 
इतिहास लिखा जा सकता है। प्राचीन भारतवर्ष के यूनानी (इंडो- 


छः इतिहास की सामग्री 


आक) तथा पाथिव ( इंडो-पारथियन ) राजाओं का इतिहास तो 
केवल सिक्का के ही आधार पर प्रस्तुत किया गया है । 

प्राचोन बौद्ध स्थानों के भप्नावशेष और सूर्तियाँ--प्राचीन 
बौद्ध स्थानों के भग्मावशेषों से बौद्ध काल का राजनीतिक इतिहास 
जानन मे कुछ विशेष सहायता नहीं मिलती; पर हाँ, उनसे उस 
समय की गृह-निर्माण-कला का बहुत कुछ पता अवश्य लगता है। 
इसी प्रकार बौद्ध काल की मूर्तियाँ देखने से उस समय की 
शिल्प-कला. समाज तथा धमम का भी कुछ कुंछ ज्ञान अवश्य हो 
जाता है । 

इसी सामग्री के आधार पर आगे के अध्यायो में बौद्ध काल 
का राजनीतिक. सामाजिक. धार्सिक, साहित्यिक तथा शिल्प- 
कला संबंधी इतिहास पाठको के सामने रखने का प्रयत्न किया 
जायगा । 


दूसरा अध्याय 


बुद्ध के जन्म-समय में भारत की दशा 


संसार के इतिहास में इ० पू० छठी शताब्दी चिर-स्मरणीय 
है| इसी शताब्दी के लगभग भारत में भगवान्‌ बुद्ध का, चीन 
में कमफूची का और इरान में ज़रतुश्त का जन्म हुआ था। 
उस समय सब ओर लोगों के मन में नह नई शंकाएँ ओर नये नये 
विचार उत्पन्न हो रहे थ। उन दिना प्रचलित धम के प्रति असंतोष 
और अविश्वास फैला हुआ था । लोग नये नये भावो और विचारों 
मे प्रेरित होफर परिवतंन के लिये लालायित हो रहे थे | व एक 
ऐसे पुरुष की प्रतीक्षा कर रहे थे, जो अपने गम्भीर विचारों से 
उनकी शंकाओ का समाधान करता, जा अपने सदुपदेश से उनकी 
आत्मिक पिपासा शांत करता ओर जो उनके सामने एक ऊँचा 
आदर्श रखकर उसके जीवन को उन्नत करता । जब समाज की 
सी दशा होती है, तब किसी महापुरुष का जन्म या अवतार अचश्य 
हाता है । वहू समाज के सासने अपने जीवन का आदश रखता 
है । उस समय के लोगो की आशाएँ और अभिलाषाएँ उसमें 
अतिबिंबित होती हैं । वह अपने समय के लोगों का मूतिमान 
आदश होता है। अतणव किसी महापुरुष के जीवन और महत्व 
को ठीक ठीक समभने के लिये यह आवश्यक है कि पहले हम 
तत्कालीन राजनीतिक, सामाजिक और धार्मिक दशा से पूरी 


५ भारत की दशा 


तरह परिचित हो जायें । किसी महापुरुष को उसके समय से 
अलग करके देखिये, तो उसका जीवन बहुत कुछ अर्थ-रद्दित 
मालूम पड़ेगा और उसके काम निरथ्थक प्रतीत होंगे । इसलिये 
यदि हम भगवान्‌ बुद्ध के जीवन को ठीक ठीक सममना चाहते 
हों, तो यह आवश्यक है कि हम अच्छी तरह से यह जान लें कि 
उनके समय में भारत की क्‍या दशा थी। इसी उद्देश्य से यहाँ बुद्ध 
के जन्म-समय की भारत की राजनीतिक, सामाजिक और 
धार्मिक दशा का कुछ दिग्दशन कराया जाता है। 


राजनीतिक दशा 


उस समय भारतवर्ष तीन बड़े बड़े भागों में बेंटा हुआ था । 
इनमें से बीचचाला भाग “मज्मिम देश” (मध्य देश) कहलाता 
था । जातको में अनेक स्थानों में “मज्किम देश” का उल्लेख आया 
है; पर इन उल्लेखों से यह्‌ पता नहीं लगता कि मध्य देश कहाँ से 
कहाँ तक था । हाँ, मनुस्मति अध्याय २, ज्ो० २१ में निश्चित 
रूप से मध्य देश की सीमा लिखी हुई है। उसमें लिखा है--- 
“हिमालय और विंध्याचल के बीच तथा सरखती नदी के पूव 
और प्रयाग के पश्चिम में जो देश है, उसे मध्य देश कहते हैं? । 
इस मध्य देश के उत्तर का भाग उत्तरापथ तथा दक्षिण का भाग 
दक्षिणापणथ कहलाता था। इस भ्रकार कुल देश तीन बड़े बड़े 
प्रदेशों में बँटा हुआ था । अब आइये, देखें कि उस समय की 

राजनीतिक दशा कैसी थी । 
उस समय देश में सोलह राज्य (पोड़श महाजनपद) थे, 
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औद्ध-कालीन भारत १० 
जिनके नाम नीचे लिखे जाते हैं-- 


(१) अंगा (अंग-राज्य) (९ ) कुरू (कुरु-राज्य) 

(२) सगधा (संगध-राज्य ) (१०) पंचाला (पंचाल-राज्य) 
(३) काशी (काशी-राज्य) (११) मच्छा (सत्स्य-राज्य) 
(४) कोसला (कोशल-राज्य). (१२) सूरसेना (शुरसेन-राज्य) 
(०) बज्जी ( वृजियों का राज्य ) (१३) अस्सका (अश्मक-राज्य) 
(६) महा (मलों का राज्य) (१४) अबन्ती (अवन्ति-राज्य) 
(७) चती (चेदि-राज्य) (१५) गन्घारा (गान्धार-राज्य) 
(८) बंसा (वत्स-राज्य) (१६) कम्बोजा (कम्बोज-राज्य) 


ऊपर जिन राज्यों की सूची दी गई है, उनके संबंध में ध्यान देने 
लायक पहली बातयह है कि वे देशों के नाम नहीं, बल्कि जातियों 
के नाम हैं।बाद को इन्हीं जातियों के नाम पर देशों का नाम भी पड़ 
गया था । दूसरी बात यह है कि इनमें से “वज्जी” और “महा? 
ये दोनों जाति के नाम नहीं, बल्कि कुल के नाम थे । तीसरी बात 
यह है कि इनके ऊपर, या इनसे बढ़कर, कोई शक्ति ऐसी न थी 
जो इन पर अपना आतंक जमा सकती या इन को एक साम्राज्य 
के अन्दर ला सकती | इनमें से प्रत्येक का वर्णन नीचे दिया 
जाता है--- 

(१ ) अंगों का राज्य---अंग-राज्य, मगध-राज्य के बिलकुल 
बगल में था। दोनों राज्यों के बीच केवल एक नदी का अन्तर 
था । इस नदी का नांम “चंपा था । इसी नदी पर चंपा नगरी 
बसी हुईं थी, जो अंग-राज्य की राजधानी थी । प्राचीन चंपा नगरी 
बतेमान भागलपुर के निकट थी। अंग पहले स्वतंत्र राज्य था; 


११ भारत की दशा _ 


घर बाद को वह मगध की अधीनता में चला गया था । 

( २ ) मगर्बो का राज्य--भगध-रोज्य वतमान जिला बिहार 
के स्थान पर था। इसकी उत्तरी सीमा कदाचित्‌ गंगा नदी, पूर्वी 
सीमा चंपा नदी, दक्षिणी सीमा विंध्य पवेत और पश्चिमी सीमा 
सोन नदी थी | इसकी राजधानी राजयृह ( वतमान राजगिर ) 
थी। राजगृह के दो भाग थे । इसका प्राचीन भाग गिरिव्रज 
कहलाता था । गिरित्रज एक पहाड़ी पर बसा हुआ था । बाद 
को राजा बिबिसार ने, जो बुद्ध भगवान्‌ के समकालीन थे, इस 
प्राचीन नगर को उजाड़कर एक नये राजग्रह की नींब डाली । 
नवीन राजगृह पहाड़ी के नीचे बसाया गया । बुद्ध के निबाण के 
बाद मगध की राजधानी राजगृह से हटाकर पाटलिपुत्र में स्थापित 
की गई थी । 

(३ ) काशी का राज्य--चुद्ध के जन्म से पहले “कासी 
रट्ु” ( काशी-राष्ट्र ) बिलकुल खतंत्र था; पर बुद्ध-जन्म के वाद 
यह राज्य कोशल-राज्य में मिला लिया गया था। काशी-राष्ट्र की 
राजधानी वाराणसी (बनारस) थी । काशी उस समय नगर का 
नाम नहीं, बल्कि राज्य का नाम था । जातकों में लिखा है कि 
उस समय इस राज्य का विस्तार दो हजार वर्ग मील था। 

( ४ ) कोशलोी का राज्य--ऋेशल-राज्य की राजधानी 
“सावत्थी” ( श्रावस्ती ) थी । प्राचीन श्रावस्ती नगर वतेमान 
गोंडा ओर बहराइच ज़िलों की सीमा पर सहेथ महेथ नामक आम 
के स्थान पर था। कोशल राज्य का एक दूसरा प्रधान नगर 
साकेत था । जातको से पता लगता है. कि बुद्ध के कुछ पहले 
कोशल की राजधानी साकेत हो गई थी । 
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(५ ) बृजियाँ का राज्य--शैजी-राज्य में प्रायः आठ खतंत्र 
राज-कुल मिले हुए थे। उनमें से लिन्छवि” और ” बिदेह” राज- 
कुलों की प्रधानता थी। वृजियों की राजधानी “वेसालि” (वैशाली) 
थी, जी व्ंमान मुज़फ्फरपुर ज़िले के बसाढ़ नामक स्थान पर थी। 

(६) मल्लों का राज्य--चीनी यात्री हेनत्सांग के अनुसार 
यह पहाड़ी राज्य शाक्य-दराज्य के पूष और बृजी-राज्य के उत्तर 
में था। पर कुछ लोगों का मत है कि यह राज्य ब्रृजी के पूर्व 
और शाक्यों के दक्षिण में था । 

(७ ) चेद्यों का राज्य--जातकों मे “चेतिय-रद्रँ या 
“चत-रट्र”” का उलख आया है। इसमें कोई संदेह नहीं कि “चेतिय 
या “चंत” संस्कृत के “चैद्य' या “चदि” का अपमभ्रंश है। चेदि- 
राज्य मोटे तौर पर वर्तमान बुन्देलखएड के स्थान पर था। 

( ८ ) बत्सों का राज्य--वत्स-राज्य की राजधानी कौशांबी 
थी । प्राचीन कौशांबी नगरी प्रयाग से प्रायः ३० मील दूर दक्षिण 
की ओर यमुना नदी के किनारे पर वतंमान कोसम आम के पास 
थी । यह राज्य अबंती राज्य के उत्तर म था| 

(९ ) कुरुओं का राज्य--कुरू-राज्य की राजधानी दिल्ली 
के पास “इंदपट्ट” ( इंद्रभस्थ ) नगर में थी । इस राज्य के पूर्व 
में पंचाल-राज्य और दक्षिण में मत्स्य-राज्य था। इस राज्य के 
उत्तर-कुरु और दक्षिण-कुरू नाम के दो विभाग थे । कुरु-राज्य 
का फैलाबव २००० वर्ग मील था । 

(१०) पंचाल्ों का राज्य--पंचाल-राज्य भी दो थ-एक 
उत्तर-पंचाल और दूसरा दक्षिण-पंचाल । पंचाल-राज्य कुरु राज्य 
के पूव में पहाड़ और गंगा के बीच मे था। उत्तरी पंचाल की 
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राजधानी “कंपिल” ( कांपिल्य ) ओर दक्षिणी पंचाल की राज- 
धानी कन्नौज थी। प्राचीन कांपिल्य नगर कदाचित्‌ गंगा के किनारे 
चतंमान बदाऊँ और फरुखाबाद के बीच में था । 

(११) भमत्स्यो का राज्य---महोभारत के समय में मत्स्य 
राज्य राजा विराट के अधिकार में था। वर्तमान अलवर, जयपुर 
ओर भरतपुर के कुछ हिस्से प्राचीन मत्स्य-राज्य में थे। राजा 
विराट की राजधानी जयपुर रियासत में कदाचित्‌ बैराट नामक 
स्थान में थी । 

(१२) शुरसेनों का राज्य--शूरसेन-राज्य की राजधानी 
यमुना नदी के किनारे पर प्राचीन “मधघुरा” (मथुरा) नगरी थी । 
मनुस्मृति ( अध्या० २, फो० १९) में लिखा है--“ कुरुक्षेत्र और 
मत्स्य देश तथा पंचाल और शूरसेन सब मिलकर ब्रह्मर्षि-देश 
कहलाते हैं ।” 

(१३) अ्श्मको का राज्य--अश्मक-राज्य गादावरी नदी 
के किनारे पर था और इसकी राजधानी पोतन या पोतली थी। 

(१४) अवच्तियों का राज्य---अवन्ति-राज्य के दो विभाग 
थे । इसका उत्तरी भाग केवल “अवन्ति” कहलाता था और 
उसकी राजधानी उज्जयिनी थी; और इसका दक्षिणी भाग अवंति- 
दक्षिणापथ कहलाता था और उसकी राजधानी माहिस्सती 
( माहिप्सती ) थी । 

(१५) गंधारों का राज्य--शंधार-राज्य में पश्चिमी पंजाब 
और पूर्वी अफगानिस्तान शामिल था। इसकी राजधानी तक- 
सिला ( तत्तशिला ) थी । श्राचीन ततक्षशिला नगरी आजकल के 
रावलपिंडी जिले के सराय काला नामक स्टेशन के पास थी । 
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(१६) कंबोजों का राज्य--प्राचीन कंबोज-राज्य कहाँ था, 
इसका निश्चय अभी तक नहीं हुआ है । एक मत यह है कि 
उत्तरी हिमालय के लोग कंबोज थे। दूसरा मत यह है कि तिब्बत 
के लोग कंबोज थे । पर बुद्ध-जन्म के समय वे कदाचित्‌ सिघ 
नदी के बिलकुल उत्तर-पश्चिम में बस हुए थे। आचीन इंरानी 
शिलालेखों में जिन “कंबुज्जिय लोगों का उल्लेख आया है, वे 
कदाचित्‌ यही “कंबीज” थे । 

जिस समय का हाल हम लिख रहे हैं, उस समय अथात 
इं० पू० छठी शताब्दी में आयोवत इन्ही छोटे छोटे खतंत्र 
गाज्यों में बैंटा हुआ था। ये अक्सर आपस मे लड़ा भी करते 
थे । उस समय कोई ऐसा साम्राज्य या बड़ा राज्य न था, जो इन 
सब को अपने अधिकार में रखता । लोगो म राजनीतिक 
स्वतंत्रता का भाव प्रबलता के साथ फेला हुआ था | कोई उनकी 
स्वतंत्रता मे बाधा डालनंवाला न था। प्रत्यक गाँव और प्रत्येक 
नगर अपना प्रबंध अपने आप करता था। सारांश यह है कि 
उस समय सब आम और सब नगर एक तरह के छोटे मादे 
अजा-तंत्र राज्य थे । उस समय उत्तरी भारत में कई ्रजातंत्र 
राज्य भी थे, जिनमें से मुख्य ये थे--(१) शाक्यों का प्रजातंत्र 
राज्य; (२) भग्गों का प्रजातंत्र राज्य; (३) बुलियों का अजातन्त्र 
राज्य; (४) कालामों का प्रजातन्त्र राज्य; (५) कोलियों का प्रजा- 
तंत्र राज्य; (६) मल्‍लों का प्रजातंत्र राज्य; ( ७ ) मौय्यों का प्रजा- 
तंत्र राज्य; (८) विदेहों का प्रजातंत्र राज्य; और (५) लिच्छवियों 
का अजातंत्र राज्य । इन प्रजातंत्र राज्यों मे सब से अधिक प्रभुल 
शाक्यों, विदेहों और लिच्छवियों का था | बुद्ध के जीवन पर इन 
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प्रजातंत्र राज्यों का बहुत अधिक प्रभाव पड़ा था। गौतम बुद्ध 
शाक्यों के प्रजातन्त्र-राज्य में पैदा हुए थे । उनके पिता शुद्धोदन 
इसी प्रजातंत्र राज्य के एक सभापति या प्रधान थे । गौतम बुद्ध ने 
म्वाधीन विचार, संघटन शक्ति और एकता की शिक्षा यही प्राप्त 
की थी । बुद्ध भगवान्‌ ने अपने भिक्षु-संघ का संघटन भी इन्हीं 
श्रजातंत्र राज्यो के आदशे पर किया था । इन प्रजातंत्र राज्यों का 
सबिस्तर वर्शन आगे चलकर किया जायगा | 


सामाजिक दशा 


बुद्ध के पहल ही आयोँ में जाति-भेद्‌ बहुत बढ़ गया था। 
हमारे यहों आजकल जैसे ब्राह्मण, ज्षत्रिय, वैश्य और शूद्र होते 
हे, वेस ही चार वर्ण उस समय भी थे। इन चारों वर्णो में, 
राइज़ डेविड्स के अनुसार, क्षत्रिय लोग सब से श्रेष्ठ थे और 
उन्हीं का सान सब से अधिक था # । उनके बाद ब्राह्मणों का 
दरजा था; और ब़ाह्यणों के बाद वैश्यों तथा शुद्रो का । समाज में 
क्षत्रियों की मयोदा सब से बढ़ी चढ़ी थी । इस मत की पुष्टि में 
राइज़ डेविड्स बौद्ध और जैन अंथों का प्रमाण देते हैं। बे 
ब्राद्मण्णों के लिखे हुए ग्रंथों को प्रामाणिक नहीं मानते; क्योंकि उनके 
मत से ब्राह्मणों ने अपने खाथ और प्रशंसा के लिय अपने ही 
गुण गाये हैं और अपने को चारों वर्णों में सब से श्रेष्ठ बतलाया 
है। अतणव राइज़ डेविड्स का मत हे कि बर्ण-व्यवस्था के बारे में 








+ राइज़ डेविडस कृत “बुद्धिस्ट इंडिया ( छिपतकाडं 0079 ) ए० 
४२, ६०, ६१. 


बोद्ध-कालीन भारत श्् 


जो कुछ बाइ्वणों के मंथों में लिखा है, वह कदापि माना नहीं जा 
सकता । 

माल्म होता है कि छठी या सातवीं शताब्दी में जह्मणों और 
ज्ञत्रियों के बीच बहुत द्वेष उत्पन्न हो गया था | वे एक दूसरे से 
आगे बढ़ जाना चाहते थे । इसी कारण बौद्ध तथा जैन म्रंथों में, 
जो ब्राह्मणों के विरुद्ध और ज्षत्रियों के पक्त में थे, आह्मणों का 
स्थान ज्ञत्रियों के नीचे रकखा गया है और उनका उल्लेख अप- 
मान तथा नीचता-सूचक शब्दों में किया गया है | यह भी मालूम 
होता है कि उस समय क्षत्रिय लोग विद्या, ज्ञान और तप में 
ब्राह्यणो का मुकाबला करने लगे थे और उनसे आगे निकल 
जाना चाहते थे। क्षत्रियों की तुलना में ज्राह्मणों की हीनता दिखाने 
के लिये जैन कल्प-सूत्र मे लिखा है कि अहत इत्यादि नीच जाति 
या त्राह्मण जाति में कभी जन्म ग्रहण नहीं कर सकते। अहंत , 
तीर्थंकर या बुद्ध का अवतार सदा ज्ञत्रिय वंश में हुआ है और 
होगा । ऐसी अवम्था में बोद्ध तथा जैन ग्रंथो को बिलकुल सत्य 
मान लेना उचित नहीं मालम होता । 

इन चारों वर्णो" को छोड़कर और बहुत सी ऐसी जातियों 
का भी पता जातकों से लगता है, जो झ॒द्रों से भी हीन समझी 
जाती थी | इनको “हीन-जातियो” कहते थे । ऐसे लोग बहे- 
लिये, नाई, कुम्हार, जुलाहे, चमार इत्यादि थे । जातकों से पता 
लगता है कि उस समय अछुत जातियाँ भी थीं; और उनके 
साथ बुरा बताब किया जाता था। “चित्त-संभूत जातक में 
लिखा है कि जब ब्राह्मण और वैश्य वंश की दो ख्रियाँ एक नगर 
के फाटक से निकल रही थीं, तब उन्हें रास्ते में दो चांडाल दिखाई 
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पड़े । चांडाल के द्शेन को उन्होंने बड़ा अशकुन समम्ा और वे 
घर लौट गई । घर जाकर उन्होंने उस दशेन के पाप को मिटाने 
के लिये अपनी आँखें धो डालीं। इसके बाद लोगों ने उन दोनों 
चांडालों को खूब पीटा और उनकी खूब दुगेति की। “मातंग 
जातक” तथा “सतधम्म जातक से भी पता लगता है कि अछूत 
जातियों के साथ अच्छा बतोव नहीं किया जाता था । बुद्ध के 
दयापूर्ण हृदय में इस सामाजिक अन्याय के प्रति अवश्य घृणा का 
भाव उत्पन्न हुआ होगा । इसी अन्याय को दूर करने के लिये 
उन्होने ऊँच नीच के भेद को बिलकुल त्याग दिया; और अपने 
धर्म तथा संघ का द्वार सब वर्णो' तथा सब जातियों के लिये 
समान रूप से खोल दिया । 

जातकों से यह भी पता लगता है कि बौद्ध काल के पूर्व एक 
वर्ण दूसरे वर्ण के साथ विवाह और भोजन कर सकता था। 
इस तरह के विवाह से जा संतान उत्पन्न हाती थो, वह अपने 
पिता के वण की समझी जाती थी। जातको से ही यह भी 
पता लगता है कि दूसरे वर्ण में विवाह करने की अपेक्षा अपने 
बर्ण में विवाह करना अच्छा समझा जाता था। पर एक ही 
गोत्र में विवाह करना निपिद्ध माना जाता था के॥ 

जातकों से यह भी प्रकट होता है कि बौद्ध काल के पहले 
सब वर्णों ओर जातियों के मनुष्य अपने से इतर बण और इतर 
जाति का भी कास करने लगे थे। ब्राह्मण लोग व्यापार भी 
करते थे । वे कपड़ा बुनते हुए, पहिये आदि बनाते हुए और 


+# देखो---'मदसाल जातक,” ''कुम्मासपिण्ड जातक ' और “'उद्दालक जातक) 
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खेती-बारी करते हुए लिखे गये हैं । क्षत्रिय लोग भी व्यापार 
करते थे । एक क्षत्रिय के बारे में लिखा है कि उसने कुम्हार, 
माली और पाचक के काम किये थे। तो भी इन लोगों की 
जातियों मे कोई अंतर नहीं हुआ था। यही उस समय की सामा- 
जिक दशा थी | अब तत्कालीन धार्मिक दशा का वर्णन किया जाता है। 


धार्मिक दशा 


यज्ञ और बलिदान--बुद्ध के जन्म के समय धर्म की बड़ी 
बुरी दशा थी। उस समय पशु-यज्ञ पराकाष्टा को पहुँचा हुआ 
था। निरपराध, दीन, असहाय पशुओ के रुधिर से यज्ञ-वेदी 
लाल की जाती थी । यह पशु-बध इसलिये किया जाता था 
कि जिसमें यजमान की मनोकामना पूरी हो। पुरोहित लोग 
यजमानों से यज्ञ करान के लिये सदैव तत्पर रहते थे । यही 
उनकी जीविका का मुख्य द्वार था । बिना दक्षिणा के यज्ञ अपूर्ण 
ओर निष्फल सममभा जाता था; अतण्व ब्राह्मणों को इन यज्ञों 
ओर बलिदानो से बड़ा लाभ होता था। जन्म स लेक्र मरण 
पयत प्रत्येक संस्कार के साथ यज्ञ होना अनिवाये था। कमे- 
कांड का पूर्ण रूप से और सावभोमिक प्रसार था | समाज बाह्या- 
डम्बर में फँसा हुआ था; पर उसकी आत्मा घोर अंधकार में पड़ी 
हुई प्रकाश के लिये पुकार रही थी । कितु कोई यह पुकार सुनन- 
वाला न था | समाज पर इस यज्ञ-प्रथा का बहुत ही बुरा प्रभाव 
पड़ता था एक तो यज्ञों में जो पशु-बध होता था, उससे 
अनुष्यों के हृदय कठोर और निदेय होते जा रहे थे और 
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उनमें स जीवन के महत्त्व का भाव उठता जा रहा था--लोग 
आत्मिक जीवन का गौरव भूलने लगे थे । इस यज्ञ-प्रथा का 
दूसरा बुरा प्रभाव यह था कि मनुष्यों में जड़ पदार्थ की महिमा 
बहुत बढ़ गई थी । लोग बाह्य बातों को ही अपने जीबन में 
सब मे श्रेष्ठ स्थान देते थे। यज्ञ करना और कराना ही सब से 
उच्च धर्म और सब से बड़ा कार्य गिना जाने लगा था। आत्मा 
की वास्तिविक उन्नति की ओर लोग उपेक्षा से देखते थे । लोगों में 
यह विश्वास फेला हुआ था कि यज्ञ करने से पुरान किये हुए बुरे 
कर्मों का दोप नष्ट हो जाता है । ऐसी हालत में समाज में 
पवित्र आचरण और आत्मिक उन्नति का गौरव भला कब रह 
सकता था ! 

इसके अतिरिक्त यज्ञ करने में बहुत धन व्यय होता था। 
ब्राह्मणों को बड़ी बड़ी दक्तिणाएँ दी जाती थी । बहुमूल्य बस, 
गौएँ, घोड़ और सुवर्णे इत्यादि दक्षिणा के तौर पर दिये जाते थे । 
कुछ यज्ञ तो ऐसे थे; जिनमे साल साल भर लग जाता था और 
जिनमें सहस्रो ब्राह्णो की आवश्यकता होती थी। अतण्व 
यज्ञ करना और उसके द्वारा यश प्राप्त करना हर किसी का काम 
नथा। केवल धनवान ही यज्ञ करने का साहस कर सकते थे। 
इसलिये विचार-प्रवाह कम-कांड के विरुद्ध बहने लगा और लोग 
आत्मिक शान्ति प्राप्त करने के लिये नय उपाय सोचने लगे। 

हठ योग और तपस्या--आत्मिक शांति प्राप्त करने के उपायों 
में से एक उपाय हठ योग भी था। लोगो का यह विश्वास था 
कि कठिन ठपस्या करने स हमें ऋद्धि-सिद्धि प्राप्त हो सकती है । 
आत्मिक उज्ञति करने अथवा प्रकृति पर विजय पाने के लिये 
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लोग अनेक प्रकार की तपस्याओं के द्वारा अपनी काया को कष्ट 
पहुँचाते थे । इन्द्रियों पर विजय पाने के लिये पंचाप्नि तापना, 
एक टाँग से खड़े होकर और एक हाथ उठाकर तपस्या करना, 
महीनों तक कठिन से कठिन उपवास करना और इसी तरह की 
दूसरी तपस्याएँ आवश्यक समभी जाती थीं। सरदी और गरमी 
का कुछ खयाल न करके ये लोग अपने उद्देश्य की सिद्धि में दृत्त- 
चित्त रहते थ | इन लोगो को कठिन से कठिन शारीरिक दुःख से 
भी छेश न होता था | इनका अभ्यास इतना बढ़ा चढ़ा होता था 
कि इनमें से कुछ तपस्वी अपने सिर तथा दाढ़ी मूँछ के बालों को 
हाथ से नोच नोचकर फेंक देते थे । लोगों मे यह विश्वास बहुत 
ज़ोरो के साथ फैला हुआ था कि यदि इस तरह की तपस्या पूर्ण रूप 
से की जाय, तो मनुष्य सारे विश्व का भी साम्राज्य पा सकता 
है। बुद्ध भगवान्‌ के जन्म समय में पूर्वोक्त तामसी तप की 
महिमा खूब फैली हुई थी । भगवान्‌ बुद्धदेव ने स्वयं लगभग 
छ: वर्षों तक इसी हठ योग का कठिन त्रत धारण किया था | पर 
जब उनको इसकी निस्सारता का विश्वास हो गया, तब वे इसे 
छोड़कर सत्य ज्ञान की खोज में चल पड़े थे । 

ज्ञान-मार्ग और दाशनिक विचार--पर आत्मिक उन्नति 
ब्वाहनेवाले पुरुषों की आत्मा को न तो कम-काण्ड से ही शांति 
मिली और न हठ योग या तपस्या से ही परमानंद की प्राप्ति हुई । 
ऐसे लोगों को समाज का बनावटी और झूठा जीवन कष्ट देने 
लगा | सत्य के इन अन्वेषकों ले अपने घर-बार और इस 
असत्य संसार से मुँह मोड़कर बन की ओर प्रस्थान किया । 
चुद्ध भगवान्‌ के अवतार लेने के पहले, और उनके समय में भी, 
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बहुत से भिक्षु, साधु, संन्‍्यासी, वेखानस, परित्राजक आदि 
एक जगह से दूसरी जगह विचरा करते थे । लोगों में इनका 
बहुत अधिक मान था | उस समय के लोग आतिथ्य-सवा करना 
बहुत अच्छी तरह जानते थे । अतणव इन परित्राजकों के ठहरने 
के लिये राजे-महराज तथा धनी पुरुष बस्ती के बाहर अच्छे 
अच्छे आश्रम बनवा देते थे। बहुत से स्थानों में उन आश्रमों का 
प्रबंध पंचायती चंदे से भी होता था। विचरते हुए परिब्राजक 
इन आश्रमों में आ ठहरते थे । लोग उनके भोजन आदि का 
प्रबंध पूर्ण रूप से कर देते थे । नित्य प्रति लोग इन परित्नाजकों 
के दशन करने के लिये बहाँ जाते थे और दाशनिक तथा धार्मिक 
विषयों पर इनके विचार सुनते थे । यदि वहाँ उसी समय और 
भी कोई परित्राजक ठहरे होते थे, तो प्रायः शाख्राथ भी छिड़ 
जाता था। वे पूर्ण खतंत्रता के साथ अपने विचार प्रकट करते थे। 
स्री और पुरुष दोनो परिब्राजिका और परिब्राजक हो सकते थे । 
प्रचलित संस्थाओं के प्रति इन लोगों मे काई विशेष प्रेम न था। 
उनमें से बहुता न॒तो प्रचलित धर्म से असंतुष्ट होकर ही घर- 
बाड़ छोड़कर संन्यासाश्रम ग्रहण किया था; इसलिये वे प्रचलित 
धम का प्रतिपादन और समथन न करते थे । प्रचलित घम 
और प्रचलित प्रणाली की त्रुटियों से असंतुष्ट होने के कारण ही ये 
लोग चारों तरफ इन संस्थाओं की बुराइयाँ प्रकट करते थे और 
तत्कालीन समाज की खुले तौर पर समालोचना करते 
थे। वे से साधारण मे प्रचलित धरम की ओर अश्नद्धा तथा 
असंत्तोष उत्पन्न कर रहे थे और उनके विश्वासों की जड़ धीरे 
धीरे कमज़ोर करते जाते थे । इस प्रकार प्रचलित धर्म की जड़ 
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हिलने लगी । इन परित्राजकों ने घीरे धीरे नये विचारों का बीज 
बोने के लिये क्षेत्र तैयार कर दिया था। पर अभी बीज बोने- 
वाले की कमी थी; और लोग उसी की प्रतीक्षा कर रहे थे । 
बुद्ध-जन्म के पहले प्राचीन उपनिषद्‌ भी लिखे जा चुके थे । 
उपनिपदो के बनानेवालों ने यह विचारने का प्रयज्ञ किया था कि 
सब जीवित तथा निर्जीव. वस्तुएं एक ही स्वव्यापी इश्वर से 
उत्पन्न हुई हैं और वे सब एक ही सवन्यापी आत्म। के अंश हैं । 
इन उपनिषदो में कमे की अपेक्षा ज्ञान की प्रधानता दिखाई गई थी। 
उनमें ज्ञान के द्वारा अज्ञान का नाश ओर मोह से निवृत्ति बत- 
लाई गई थी । उनमें पुनजन्म का भी अनुमान किया गया था । 
अज्ञान, जीव के सुख-दुःख के कारण, परमात्मा की सत्ता और 
आत्मा-परसात्मा का संबंध आदि सब विषयों पर बहुत ही 
बुद्धिमत्ता के साथ गूढ़ विचार किया गया था | धीरे घीरे उप- 
निपदों का अनुशीलन करनेवालो की संख्या बढ़न लगी । उनमें 
प्रतिपादित विचारों का अध्ययन और मनन होने लगा । किसी 
ने उपनिपदों में अद्वेत बाद पाया, ता किसो ने उनमें स विशिष्टा- 
ह्ैत निकाला । इसी तरह अनेक प्रकार के मत-मतांतर हो गये 
और भिन्न भिन्न शास्त्रों का प्रादुभोव हुआ। वर्तमान पड़दशेन उस 
समय के आचार्यो' की व्याख्याएँ हैं । जिन बहुत सी व्याख्याओं 
में परस्पर अधिक विरोध न था, उनमे से बहुतों का नाश हो गया । 
कहा जाता है कि पहले कम से कम ७८ प्रकार के दाशनिक संग्रदाय 
थे; पर मुख्य यही छः थे | भिन्न भिन्न आचाय सृष्टि के रहस्य 
का एथक्‌ प्रथक्‌ रूप केउद्घाटन करते थे । पर इन सब से प्रबल 
दो तरह के सिद्धान्त थे। एक सिद्धान्त सांख्य का था, जो आत्मा ओर 
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प्रकृति में भेद मानता था । दूसरा सिद्धान्त सांख्य के विरुद्ध था। 
यही दूसरा सिद्धान्त विकसित रूप में वेदान्त के नाम से प्रचलित 
हुआ था । अस्तु; बुद्धवेव के समय तक दाशेनिक विचार परिपक 
हो चुके थे । पर बहुतेरे वेदान्ती, मिक्कु, संन्यासी और परिब्राजक 
आत्मा, परमात्मा, माया और प्रकृति संबंधी शुष्क वितण्डा-वाद 
में दी फँसे हुए थे । 

इस तरह से बुद्ध के जन्म-समय में (१) यज्ञ और बलिदान, 
(२ ) हठ योग और तपस्या तथा (३) ज्ञान-माग और दाशेनिक 
विचार, ये तीन मुख्य धाराएँ बड़ी प्रबलता से बह रही थीं। 
पर सतह के नीचे और भी वहुत सी छोटी छोटी धाराएँ 
थी । जैसे, टोने-टोटके का लोगो में बहुत रिवाज था। 
सप॑, वृक्ष आदि की पूजा तथा भूत-चुड़ैल आदि का माहात्म्य भी 
काफी तौर पर फैला हुआ था। पर उस समय असली ग्रश्न, 
जो मनुष्य के सामने अनादि काल से चला आ रहा है, 
यह था कि जो कुछ दुःख इस संसार में है, उसका कारण क्या 
है। यात्षिकों ने इसका उत्तर यह दिया था कि संसार में दुःख 
का कारण देवताओ का कोप है। उन लोगों ने देवताओं को प्रसन्न 
करने का साधन पशु-यज्ञ स्थिर किया था; क्योंकि लोक में देखा 
जाता है कि जो मनुष्य रुष्ट हो जाता है, वह प्राथेना करने और 
भेंट देने से प्रसन्न हो जाता है । हठ योग और तपश्चथरण करने- 
वालो ने इस प्रश्न का यह उत्तर दिया कि तपस्या से मनुष्य अपनी 
इंद्रियों को अपने वश में कर सकता है; और इंद्रियां को वश में 
करने से वह चित्त की शांति अथवा दुःख से छुटकारा पा सकता 
है । ज्ञान-माग का अनुसरण करनेवालों ने इस प्रश्न का उत्तर 


बोद-कालीन भांग्त श्छ 


यह दिया कि ज्ञान के द्वारा अज्ञान का नाश करके मनुष्य दुःख से 
मुक्ति पा सकता है। पर ये तीनों उत्तर मनुष्यों के हृदयों को 
संतोष और शांति देने में असमर्थ थे । उस समय समाज में सब 
से बड़ी आवश्यकता सहानुभूति, प्रेम और दया की थी | समाज 
में नीरसता, निर्देयता और शुष्क ज्ञान मार्ग का प्रचार हो रहा 
था । उस समय समाज को एक ऐसे वैद्य की आवश्यकता थी, जो 
उसके इस रोग की ठीक तरह से दवा करता | भगवान बुद्धदेव 
मे अवतार लेकर समय की आवश्यकता को ठीक तरह से 
समझा; और तब अच्छी तरह सोच सममकर उन्होंने दुनिया 
को जो उपदेश दिया, और जो नई वात लोगों को बतलाइ, 
वह यह थी कि जो लोग संसार में धमर-मार्ग पर चलना चाहते 
हो और परोपकार तथा आत्मोन्नति मे लगना चाहते हों, उन्हें 
चाहिए कि वे दयाठु, सदाचारी और पवित्र-हृदय बनें । बुद्ध के 
पहले लोगों का विश्वास था यज्ञों मे. मंत्रों में, तपस्यथाओं में और 
शुष्क ज्ञान-मार्ग मे । पर बुद्ध ने यज्ञ, मंत्र, कम॑ कार्ड और 
घर्माभास की जगह लोगों को अपना अंतःकरण शुद्ध करने की 
शिक्षा दी । उन्होंने लोगों को दीनों और दरिद्रों की भलाई करने, 
बुराई से बचने, सब से भाई की तरह स्नेह रखने और सदाचार 
तथा सच्च ज्ञान के द्वारा दुःखो स छुटकारा पाने का उपदेश 
दिया । उनकी दृष्टि में त्रह्मण और शुद्र, ऊँच और नीच, अमीर 
आर गरीब सब बराबर थे । उनके मत से सब लोग पवित्र 
जीवन के द्वारा निवाण-पद प्राप्त कर सकते थे। वे सब को अपने 
इस धर्म का उपदेश देते थे। बुद्ध भगवान की पवित्र शिक्षाओं 
का यह प्रभाव हुआ कि कुछ ही शताज्दियो में बौद्ध धर्म 


श्५्‌ भारत की दशा 


केवल एक ही जाति या देश का नहीं, बल्कि समस्त एशिया का 
मुख्य धर्म हो गया । इन महात्मा का जीवन चरित्र और इनके 
उपदेश तथा सिद्धांत आगे के अध्यायों में विस्तारपृबषक लिस्े 
ज्ञायँंगे । पर इसके पहले हम जैन धम और उसके संस्थापक 
महावीर स्वामी का भी कुछ परिचय दे देना चाहते हैं; क्योंकि 
जिस समय बुद्ध भगवान्‌ हुए थे, उसी समय महावीर स्वामी भी 
अपने धम का प्रचार कर रहे थे। इसके अतिरिक्त दोनो के 
सिद्धांतों में भी बहुत कुछ समानता थी । 





सौसरा अध्याय 


जन धम का प्राचीन इतिहास 


जैन धर्म की स्थापना---ईसा के पूर्व छठी शताब्दी के उत्तर 
भाग में भारतवर्ष में कद नये नये धर्मों और संप्रदायों का जन्म 
हुआ था। बौद्ध म्रंथों से पता लगता है कि बुद्ध के समय में 
प्रायः तिरसठ संप्रदाय ऐसे प्रचलित थे, जिनके सिद्धांत आह्यण धर्म 
के विरुद्ध थे । जैन साहित्य से तो इससे भी अधिक संप्रदायों का 
पता लगता है । इनमें से कुछ संप्रदाय कदाचित्‌ बुद्ध के भी पहले 
से चल आ रहे थे। इन संप्रदायो में से वर्धभान महावीर का 
स्थापित किया हुआ जैन संप्रदाय भी एक है। बुद्ध की तरह 
महावीर ने भी वेदों, यज्ञों और ब्राह्मणों की पवित्रता और श्रेंछता 
का खंडन करके अपने धर्म का प्रचार किया था। पर यह एक 
विचित्र बात है कि बुद्ध की तरह महावीर ने भी मिक्षुओं के 
नियम तथा उनके जीवन का क्रम ब्राह्मणों के धर्म से ही म्हण किया। 
स्मृतियों और धर्म-शास्रों में हिंदुओं का जीवन ब्रह्मचय, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ और परिप्राजक इन चार आश्रमों में विभक्त है। कोटि- 
लीय अथ शास्त्र $ में परित्राजक के कतंव्यों का वर्णन इस प्रकार 
किया है---/ इंद्रियों का दमन करना, सांसारिक व्यवहारों को 
त्यागना, अपने पास घन न रखना, लोगों का संग न करना, भित्ता 


# कोटिलीय अर्थ शास्त्र पृ० ८, 
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मॉगकर खाना, बन में रहना, एक ही स्थान पर लगातार न 
रहना, बाह्य और आशभ्यन्तरिक शुद्धता रखना, प्राणियों की हिंसा 
न करना, सत्य का पालन करना, किसी से इईष्यो न करना, सब 
पर दया करना और सब को क्षमा करना, ये सब कतेव्य परि- 
ब्राज के हैं ।” जैन अंथों में भी दूसरे शब्दों में भिक्षुओं के यही 
कतंव्य दिये गये हैं। इससे प्रकट है. कि मिक्षुओं के नियस 
तथा उनके जीवन का क्रम महावीर खामी ने भी ब्राह्मण धर्म 
से ही ग्रहण किया था । 

जैन धर्म की प्राचोनता--बहुत समय तक लोगों का यह 
विश्वास था कि जैन धर्म भी बौद्ध धम की ही एक शाखा है । 
लेसन, वेबर और विल्सन आदि युरोपीय विद्वानों का मत था 
कि जैन लोग बौद्ध ही थे, जिन्होने बौद्ध धर्म छोड़कर उस घर्म 
की एक अलग शाखा बना ली थी | बौद्ध और जैन म्रैथों तथा 
सिद्धांतों में बहुत कुछ समानता है; इसी से कदाचित्‌ इन विद्वानों 
ने यह निश्चय किया था कि जैन धम बौद्ध धर्म की ही एक शाखा 
है। पर डाक्टर व्यूलर और डाक्टर जैकोबी इन दो जमेन 
विद्वानों ने जैन अंथों की खूब अच्छी तरह खोज करने और बौद्ध 
धर्म तथा ब्राह्मण धरम के मंथो से उनकी तुलना करने के बाद 
पूरी तरह से इस मत का खंडन कर दिया है । अब यह सिद्ध हो 
गया है कि जैन और बौद्ध दोनों घमे साथ ही साथ उत्पन्न हुए 
थे और कई शताब्दियों तक साथ ही साथ प्रचलित रहे। 
पर अन्त में बौद्ध धम का तो भारतवर्ष में लोप हो गया, और जैन 
धर्म अब तक यहाँ के कुछ भागो में प्रचलित है । कुछ विद्वानों 
का तो यह भी मत है कि जैन धर्म बोद्ध घ्म से भी पुराना है । 


बोद-कालीन भारत बट 


जैन धर्म के चौबीस तीर्थंकर--साधारणत: महावीर ही 
जैन धर्म के वास्तविक संस्थापक माने जाते हैं । पर जैन लोग 
अपने धर्म को अत्यन्त प्राचीन बतलाते हैं । उनका कहना है कि 
महावीर के पहले तेईस तीथेंकर हो चुके थे, जिन्होंने समय समय 
पर अवतार लेकर संसार के निवोण के लिये सत्य धरम का 
प्रचार किया था। इनमें से प्रथम तीथेकर का नाम ऋषभदेव था| 
ऋषभदेव कब हुए, यह नहीं कहा जा सकता । जैन भ्ंथो में 
लिखा है कि वे करोड़ों वर्ष तक जीवित रहे । अतएव प्राचीन 
तीर्थकरों के बारे में जैन ग्रंथों में लिखी हुई बातों पर विश्वास 
करना असंभव है। जैन अंथों के अनुसार बाद के तीथकरों का 
जीवन-काल घटता गया; यहाँ तक कि तेइसवें तीथेकर पार्श्रनाथ 
का जीवन-काल केवल सौ बे माना गया है। कहा जाता है 
कि पारश्श्चवताथ महावीर स्वामी से केवल ढाई सौ वे पहले निवाण- 
पद को प्राप्त हुए थे। महावीर चौबीसवें और आन्तिम तीर्थंकर 
माने जाते हैं । 

तेईसव तीर्थंकर पाश्वेनाथ---डाक्टर जैकोबी तथा अन्य 
विद्वानों का मत है कि पार्श्ननाथ ऐतिहासिक व्यक्ति हैं। इन 
विद्वानों के मत से पार्ख ही जैन धर्म के वास्तविक संस्थापक हैं । 
कहा जाता है कि वे महावीर के निवोण के ढाई सौ वर्ष पूर्व हुए 
थे; अतएव उनका समय ई० पू० आठबवी शताब्दी निश्चित होता 
है। हम लोगों को पाश्व के जीवन की घटनाओ और उपदेशों 
के बारे में बहुत कम ज्ञान है । भद्रबाहु ऋृत जैन-कल्पसूत्र के एक 
अध्याय में सब तीर्थंकरों या जिनों की जीवनी दी हुई है। 
उसी में पार्शव की भी संक्षिप्त जीवनी है। पर ऐतिहासिक दृष्टि 


२५ जैन घ॒मं का इतिहास 


से इस अंथ की लिखी हुई बातें सर्वेथा माननीय नहीं हैं; क्‍योंकि 
जितने तीर्थंकर हुए हैं, उन सब की जीवनी इसमे प्रायः एक ही 
शैली या ढंग पर लिखी गई है । इस अन्थ से पता लगता है कि 
अन्य तीर्थकरों की तरह पाश्व भी क्षत्रिय कुल के थे । वे काशी 
के राजा अश्वसेन के पुत्र थे । उनकी माता का नाम वामा था । 
तीस वर्षों तक गृहस्थी का सब सुख भोगकर और अंत में 
अपना राज-पाट छोड़कर वे परित्राजक हो गये थे ! चौरासी 
दिनों तक ध्यान करने के बाद वे पूर्ण ज्ञान को प्राप्त हुए । तभी 
से वे लगभग सत्तर वर्षों तक परमोच्च अहंत पद पर रहते हुए 
सम्मेत पर्वत के शिखर पर निवाण को प्राप्त हुए । पाश्चेनाथ के 
धार्मिक सिद्धान्त प्रायः वही थे, जो बाद को महावीर स्वामी के 
हुए । कहा जाता है कि पाश्वे अपने अनुयायियों को निम्न- 
लिखित चार नियम पालन करने की शिक्षा देते थे-(१) प्राणियों 
की हिंसा न करना; ( २ ) सत्य बोलना; ( ३ ) चोरी न करना; 
ओर ( ४ ) धन पास न रखना । मद्यावीर ने एक पाँचवाँ नियम 
ब्ह्मचर्य-पालन के संबंध में भी बनाया था । इसके सिवा पाश्च ने 
अपने अनुयायियों को एक अधोवद्य और एक उत्तरीय पहनने 
की अनुमति दी थो: पर महावीर अपने शिष्ष्यों को बिलकुल नपम् 
रहने की शिक्षा देते थे । कदाचिन्‌ आजकल के “य्ेतांबर” और 
#/“दिगंबर जैन संप्रदाय प्रारंभ में क्रम से पार्थ और महावीर के 
ही अनुयायी थे । 

महावीर खामी की जोवनी---महावीर॒ के जीवन की घट- 
नाओं का संक्षिप्त विवरण लिखना सहज नहीं है; क्योंकि जैन 
ऋलप-सूत्र में, जिसका उल्लेख ऊपर किया गया है, महावीर स्वामी 
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की जीवनी अतिशयोक्तियों और कल्पनाओं से भरी हुई है । यदि 
यह अंथ वास्तव में भद्रबाहु का रचा हुआ हो, और यदि भद्रबाहु 
ई० पू० तीसरी शताब्दी के पहले के हों, तो महावीर के संबंध में 
इस ग्रंथ की कुछ न कुछ बातें ऐतिहासिक दृष्टि से अवश्य महत्व 
की हैं । इसके सिवा जैन घमम के कई अन्य ग्रंथों में भी कुछ 
वाक्य ऐस हैं, जिनसे महावीर के जीवन की भिन्न भिन्न घटनाओं 
के संबंध में अनेक बातों का पता लगता है। बौद्ध ग्रंथों से भी 
अहावीर के बारे सें बहुत सी बातों का पता लगा है । इन सब 
अंथों के आधार पर महावीर स्वामी की संक्षिप्त जीवनी यहाँ दी 
जाती है । 
प्राचीन विदेह राजाओं की राजधानी वेशाली # सझद्ध 
नगरी थी । इस नगरी में एक प्रकार का प्रजातंत्र राज्य था । इस 
प्रजातत्र राज्य के चलानेवाले लिच्छवि लोग थे, जो “राजा” 
कहलाते थे । वैशाली के बाहर पास ही कुंड आम ( बतमान 
बसुकुंड नाम का गाँव ) था। वहाँ सिद्धाथे नाम का एक धनाह्य 
ओर कुलीन क्षत्रिय रहता था। वह “ज्ञाठक” नाम के ज्ञत्रियो का 
मुखिया था। उसकी रानी वैशाली के राजा चेटक की बहन 
थी और उसका नाम राजकुमारी त्रिशला था । चेटक की पुत्री 
का विवाह मगध के राजा बिंबिसार से हुआ था । इस तरह से 
सिद्धाथ का सगघ के राज-घराने से भी घनिष्ट संबंध था। सिद्धार्थ 
के एक पुत्री और दो पुत्र हुए, जिनमें से छोटे का नाम वधेमान 
& प्राचीन वेशालो श्राजकल के मुजफ्फरपुर जिले में बसाद भोर बखीरा 
जाम के झाम हैं । 
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था । आगे चलकर वही महावीर के नाम से प्रसिद्ध हुआ। जैन- 
कल्प-सूत्र से पता लगता है कि महावीर जब पुष्पोत्तर नामक 
सख्गे से जन्म लेने के लिये उतरे, तब वे ऋषभदत्त नाम के त्राह्मण 
की पल्नी देवानन्दा के गर्भ में आये। ये दोनों ( ब्राइण और 
बाह्मणी ) भी कुंडम्राम में ही रहते थे। पर इसके पहले यह कभी 
नहीं हुआ था कि किसी महापुरुष ने ब्राह्मण कुल में जन्म लिया 
हो । अत्तएव शक्र (इन्द्र) ने उस महापुरुष को देवानंदा के गे 
से हटाकर त्रिशला के गयभे में रख दिया । यहाँ यह कह देना 
उचित जान पड़ता है कि इस कथा को केवल सेतांबरी जैन 
सानते है; दिगंबरी लोग इसे नहीं मानते । दिगंबरी और 
श्रेतांबरी संग्रदायों में मत-भेद की जो बहुत सी बातें हैं, उनमें 
से एक यह भी है । 

वर्धेमान के जन्म लेने पर राजा सिद्धाथे के यहाँ बड़ा उत्सव 
मनाया गया । बड़े होने पर उन्हें सब शा््रों और कलाओं की 
पूर्ण शिक्षा दी गई। समय आने पर यशोदा नाम की एक 
राजकुमारी से उनका विवाह हुआ । इस विवाह से बधेमान को 
एक कन्या उत्पन्न हुई, जो बाद का जमालि से ब्याही गई । जब 
वर्धसान ने “जिन” या “अहंत” की पदवी प्राप्त करके अपना 
घम चलाया, तब जमालि अपने श्रसुर का शिप्य हुआ । उसी के 
कारण बाद को जेन धर्म में पहली बार मत-भेद खड़ा हुआ। 
च्धेमान ने अपने माता-पिता की मृत्यु के बाद अपने ज्येष्ठ ब्राता 
नन्दिवधन की आज्ञा लेकर, तीसवे वर्ष, घर-बार छोड़कर, भिक्षु- 
थ्रों का जीवन ग्रहण फिया । भिक्लु-संप्रदाय ग्रहण करने के बाद 
वर्धमान ने बहुत उत्कट तपस्या करना प्रारंभ किया | यहाँ तक 
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कि उन्होंने लगातार तेरह महीने तक अपना वस्त्र भी नहीं बदला 
ओर सब प्रकार के कीड़े मकोड़े उनके बदन पर रेंगने लगें। इसके 
बाद उन्होंने सब वस्त्र फेंक दिये और वे बिलकुल नम्म फिरने 
लगे । निरंतर ध्यान करने, पवित्रतापूवक जीवन बिताने और 
खाने पीने के कठिन से कठिन नियमों का पालन करके उन्होंने 
अपनी इन्द्रियों पर पूर्ण विजय प्राप्त कर ली । वे बिना किसी 
छाया के बनों में रहते थे और एक स्थान से दूसरे स्थान को 
बिचरा करते थे । कई बार उन पर बड़े बढ़े अत्याचार किये 
गये, पर उन्होंने थैये और शांति को कभी हाथ से न जाने दिया; 
आर न अपने ऊपर अत्याचार करनेवाले से कभी द्वेष ही किया। 

एक बार जब वे राजगृह के पास नालन्द में थे, तब गोसाल 
संखलिपुत्र नाम के एक भिक्षु से उनका साक्षात्कार हुआ । इसके 
बाद कुछ वर्षो तक उसके साथ महावीर का बहुत घनिष्ट संबंध 
रहा । छः वर्षो' तक दोनों एक साथ रहते हुए बहुत कठोर 
तपस्या करते रहे । पर इसके बाद किसी साधारण बाव पर 
भंगड़ा हो जाने के कारण महावीर से गोसाल अलग हो गया। 
अलग होकर उसने अपना एक भिन्न संप्रदाय स्थापित किया 
आर, यह कहना प्रारंभ किया कि मैंने तीथेकर या अहँत का पद्‌ 
प्राप्त कर लिया है । इस प्रकार जब महावीर तीर्थकर हुए, उसके 
दो बष पहले ही गोसाल ने तीर्थंकर होने का दावा कर दिया 
था। गोसाल का स्थापित किया हुआ संप्रदाय “आजीविक'? 
के नाम से असिद्ध है । गोसाल के सिद्धांतों और विचारों के बारे 
में केवल जैन और बोद्ध अंथों से द्वी पता लगता है। गोसाल या 
उसके अनुयायी (आजीविक लोग) अपने सिद्धांतों और विचारों 
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के संबंध में कोई मंथ नहीं छीड़ गये हैं । जैन ग्रंथों में गोसाल के 
संबंध में बहुत ही कट्ठु शब्दो का व्यवहार किया गया है । उनमें 
गोसाल के संबंध में धूते, वंचक, दांभिक आदि शब्द कहे गये 
हैं। इससे पता चलता है कि जैनों और अजीविको में बहुत 
गहरा मत-भेद था और इसी मत-भेद के कारण महाधीर के प्रभाव 
को प्रारंभ में बड़ा धक्का पहुँचा! गोसाल का प्रधान स्थान श्रावस्ती 
में एक कुम्हार की दूकान में था । यह दूकान हालाहला नाम की 
णक स्त्री के अधिकार में थी। मालूम होता है. कि गोसाल ने 
श्रावस्ती में बड़ी प्रसिद्धि प्राप्त कर ली थी । 

बारह वर्षों तक कठोर तप करने के बाद तेरहवें वर्ष महावीर 
ने वह सर्वोच्च ज्ञान या कैवल्य पद प्राप्त किया, जो दुःख और 
सुख के बंधन से पूर्ण मोक्ष प्रदान करता है । उसी समय से महा- 
बीर स्वामी “जिन या “अहंत” कहलाने लगे । उस समय उनकी 
आयु ४२ वर्ष की थी । तभी से उन्होंने अपने धर्म का प्रचार 
प्रारंभ किया और “निग्रेथ” नाम का एक संग्रदाय स्थापित किया । 
आजकल “निम्रेथ” (बंधन-रहित) के स्थान पर “जैन” (जिन के 
शिष्य) शब्द का व्यवहार होता है। महावीर स्वामी स्वयं ““निर्मेथ” 
मिक्षु और "ज्ञाठ” बंश के थे; इससे उनके विरोधी बौद्ध लोग 
उन्हें “निर्मेथ ज्ञातृपुत्र ” कहा करते थे । महावीर स्वामी ने तीस 
वर्षों तक अपने धर्म का प्रचार करते हुए और दूसरे धर्मवालों को 
अपने धरम में लाते हुए चारों ओर भ्रमण किया । वे विशेष करके 
मगध और अंग के राज्यों में, अथोत्‌ उत्तरी और दक्षिणी बिहार 
में, घमते हुए वहाँ के सभी बड़े बड़े नगरों में गये | वे अधिकतर 
चंपा, मिथिलां, श्रावस्ती, वैशाली या राजगृह में रहते भ्रे ! वे 
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बहुधा मगध के राजा बिंबिसार और अजातवशश्ु ( कूृणिक ) से 
मिलते थे । जैन मंथों से पता चलता है कि उन्होंने मगध के 
उश्व से उच्च समाजों में से बहुत से लोगों को अपने धर्म का अनु- 
यायी बनाया था। जैन ग्रंथो के अनुसार बिंबिसार और अजात- 
शत्र महावीर स्वामी के अलुयायी थे । पर बौड् ग्रंथों में ये दोनो 
राजा बुद्ध भगवान्‌ के शिष्य कहे गये हैं। मालूम होता है कि 
दोनो राजा महावीर और बुद्ध दोनो का समान आदर करते थे | 
मद्दावीर स्वामी का निर्वाण--महावीर सखामी ने बहत्तर वष 
की उम्र में यह नश्वर शरीर छोड़कर निबाण पद प्राप्त किया । 
उनका देहावसान पटने ज़िले के पावा नामक प्राचीन नगर 
में राज-हस्तिपाल के एक लेखक के घर मे हुआ था। इस स्थान 
पर अरब भी सहस्रों जैन यात्री दशन के लिये जाते हैं। जैन 
ग्रथो के अनुसार महावीर का निवाण विक्रमी संबत्‌ के ४७० 
बर्ष पहले अथात्‌ ई० पू० ५२७ में हुआ था। पर महावीर का 
निर्वाश-काल ई० पू० ५२७ वर्ष मानने मे एक बड़ी अड़चन यह 
यड़ती है कि महावीर और बुद्ध समकालीन नहीं ठहरते। 
अतणव बोद्ध अ्रथो का यह लिखना मिथ्या हा जाता है कि बुद्ध 
आर महावीर दोनों समकालीन थे। इस बात से प्राय: सभी 
सहसत हैं कि बुद्ध भगवान्‌ का निवाण ई०पू० ४८० और ४८७ 
के बीच किसी समय हुआ। महावीर का निवोण-काल ई० पू ०५२७ 
व मानने से महावीर और बुद्ध दोनों के निबोण-काल में ५० 
बर्षों का अन्तर पड़ जाता है । पर बौद्ध और जैन दोनों ही अंथों 
से पता चलता है कि महावीर और बुद्ध दोनों अजातशश्रु 
(कूशिक) के समकालीन थे । यदि महावीर का निवोश-काल इ० 
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पू० ५२७ माना जाय, तो फिर महावीर अजातशत्रु के सम- 
कालीन नहीं हो सकते। अतएव महावीर का निवोश-काल ई० पू० 
०५२७ नहीं माना जा सकता । डा० जैकोबी महाशय ने प्रसिद्ध 
जैन ग्रंथकार हेमचंद्र के आधार पर यह निश्चय किया है कि 
महावीर का निवोण ३० पू० ४६७ के लगभग हुआ# । संभवतः 
जैकोबी महाशय का यह मत ठीक है; अतएव इस अंथ में हम 
यही मत स्वीकृत करते हैं । 

जैन धर्म के सिद्धांत --बौद्ध धर्म की तरह जैन धर्म भी 
भिक्षुओं का एक संप्रदाय है। बौद्धों की तरह जैन भी जीव-हिंसा 
नहीं करते । कुछ बातो में तो वे बौद्धों स भी बढ़ गये हैं: और 
उनका मत है कि केवल पशुओ औओर वृक्षों में ही नहीं, बल्कि 
अग्नि, जल, वायु और प्रृथ्वी के परमाणुओं में भी जीव है । 
बौद्धो की तरह जैन लोग भी वेद को प्रमाण नहीं मानते । वे कम 
ओर निवोण के सिद्धांत को खीकृत करते हैं और आत्मा के 
पुनर्जन्म मे विश्वास रखते हैं । वे लोग चौबीस तीर्थकरों को 
मानते है । 

जैनिया के पवित्र ग्रंथों अथोत्‌ आगमों के सात भाग हैं, 
जिनमे से अंग सब से प्रधान भाग है । अंग ग्यारह हैं, जिनमें 
से “आचारांग- सूत्र” में जैन भिक्षुओं के आचरख-संबंधी नियम 
ओर “उपासक दशा-सूत्र” में जैन उपासकों के आचरण संबंधी 
नियम दिये गये हैं । 


* (बगा0708९ घछ5५07ए ० 908, ४०. 7. 3०९०६ 78048, 
8. 456 
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श्वेतांबर और दिगंबर संप्रदाय-जेन ग्रंथों से पता लगता है 
कि महावीर के निवाण के दो शताब्दी बाद मगध में बड़ा अकाल 
पड़ा था। उस सकय मगध में चंद्रगुप्त मौय का राज्य था! 
अकाल के कारण जैन कल्पसूत्र के रचयिता भद्गबाहु, जो उस 
समय जैन समाज के पअसिद्ध अगुआ थे, अपने शिष्यों और 
साथियो को लेकर सगध से कनोटक चल गये । बहुत 
से जैन मगध ही मे रह गये थे और उनके नेता स्थृूलभद्र 
थे | जो जैन चले गये थे, वे अकाल दूर होने पर फिर मगध को 
लौट आये । पर इस बीच में जो लोग कनोटक चले गये थे, उनकी 
ओर जो लोग मगध में रह गये थे, उनकी चाल ढाल में बहुत 
अन्तर न पड़ गया था । मगध के जैने खेत बख्र पहनने लगे थे; 
पर कनोटकवाले जेन अब तक नम्न रहने की प्राचीन रीति पक्रढ़े 
हुए थे। इस प्रकार वे दोनों क्रम से श्वेतांबर और दिगंबर कहलाने 
लगे । कहा जाता है कि ये दोनों संप्रदाय अंतिम बार सन्‌ ७९ 
था ८२ ईसवी में अलग हुए । जिस समय दिगंबर लोग कनोटक 
में थे, उस समय श्वेतांबरों ने अपने धमं-प्रंथों का संग्रह करके 
उनका निर्णय किया। पर श्वेतांबरों ने जो धमम-प्रंथ एकत्र किये थे, 
उन्हें दिगंबरों ने स्वीकृत नहीं किया । कुछ समय से श्वेतांबरों के 
'धर्म-मंथ तितर बितर हो गये ओर उनके लुप्त हो जाने का डर 
हुआ । अतएव वे सन्‌ ४५७ या ४६७ इसवी मे वलभी (गुज- 
रात) की सभा में लिपि-बद्ध किये गये । इस सभा मे जैन ध्म- 
अ्रंथों का उस रूप में संग्रह किया गया, जिस रूप में हम आज 
उन्हें पाते हैं । इन घटनाओं और कथानकों के अतिरिक्त 
अथुरा में बहुत से जैन शिलालेख भी मिले हैं, जिनमें से अधिकतर 


३७ जैन धर्म का इतिहास_ 


कुषण राजा कनिप्क के समय के तथा उसके बाद के हैं । इन 
शिलालेखों से पता लगता है कि श्वेतांबर संप्रदाय ईसा की प्रथम 
शताब्दी में विद्यमान था । 

ईसची सन्‌ के बाद जैन घर्म की स्थिति-इसवी सन के बाद का 
जैन धम का प्राचीन इतिहास अँधकार में पड़ा हुआ है। उस समय 
के इतिहास पर यदि कोई प्रकाश पड़ता है, तो वह केवल मथुरा 
के शिला-लेखों स। उनसे जैन घर्म की भिन्न मिन्न शाखाओं और 
संप्रदाया का कुछ कुछ पता लगता है; और उनसे जैन धर्म की 
जो अवस्था सूचित होती है, वही अभी तक विद्यमान है। हाँ, 
इन बीस शताब्दियो में उन संप्रदायों के नाम और बाहरी 
रूप कदाचित बहुत कुछ बदल गये हैं। इन शिलालेखों में 
उन ग्रूहस्थ उपासकों और उपासिकाओ के नाम भी मिलते हैं, 
जिन्होंन भिन्न मिन्न समयो से भिक्षुओं और मिक्षुनियों को दान 
देकर जैनो के भिक्षु-संप्रदाय को जीवित रक्खा था। इसके सिवा 
जैन लोग सदा से अपनी पुरानी प्रथाओ पर इतने दृढ रहे हैं और 
किसी प्रकार के परिवर्तन से इतने भागते रहे हैं कि जैन धर्म के 
मोटे मारे सिद्धांत श्वेतांबरो और दिगंबरों के अलग अलग होने 
के समय जैस थे, वैसे ही प्रायः अब भी चले जा रहे हैं । कदा- 
चित्‌ इसी से अब भी जैन धर्म बना हुआ है, जब कि बौद्ध धरम 
का अपनी जन्म-भूमि से बिलकुल लोप हो गया है ! 


चोथा अध्याय 


गोतम बुद्ध की जीवनी 


बुद्ध का जन्म-गोतस बुद्ध का जन्म कब हुआ तथा उनके 
निवाण का समय क्या है, यह निश्चित रूप स नहीं कहा जा 
सकता। डाक्टर फ्लीट तथा अन्य विद्ठानो ने बुद्ध का निवाश-काल 
इसा के पूवे ४८७ वर्ष माना है। निर्वाण के समय बुद्ध अस्सी वर्ष 
के थे; अतएव बुद्ध का जन्म-काल ईसा के ५६७ वर्ष पूर्व निश्चित 
होता है । कहा जाता है कि अंतिम बार जन्म लेने के पहले बुद्ध 
भगवान्‌ प्रायः "५० बार पशु, पक्ती तथा मनुष्य के रूप में जन्म 
ले चुके थे। बुद्ध के इन जन्मों का हाल उन कथाओं मे दिया 
है, जो “जातक” #8 के नाम से प्रचलित हैं । अंतिम वार जन्म 
लेने के पूर्व बुद्ध भगवान्‌ “तुपित” नाम के खरे मे देव के रूप 
में निवास करते थे। जब इस प्रथ्वी पर उनके पुनजन्म का 
, समय समीप आया, तब वे बहुत दिनों तक यह विचार करते रहे 
कि कौन मनुष्य ऐसा योग्य है । जिसके यहाँ हम जन्म लें | अंत 
में उन्होंने निश्चय किया कि शाक्य वंश के राजा शुद्धादन की 
पत्नी मायादेवी के गर्भ में जन्म लेना चाहिए । इस निश्चय के 
अनुसार बुद्ध ने “तुषित” खरे से उत्तरकर शाक्यों की राज- 
धानी कपिल वस्तु में--जी नेपाल की तराई में है--सायादेबी के 





# हिन्दी में इनमें की कुछ चुनी हुई कपाएँ “जातक कथामाला” के नामसे 
साहित्यरल्ममाला कार्य्यालय, काशी द्वारा प्रकाशित हुई हैं। “प्रकाशक ! 


३९ _बुद्ध की जीवनी_ 


गर्भ में श्वेत हस्ती के रूप में प्रवेश किया । जब प्रसव काल समीप 
आया, तब मायादेवी ने राजा से अपने मैके जाने की इच्छा प्रकट 
की । जब वे राजा की आज्ञा लकर अपने मैके जा रही थीं, तब 
रास्ते में “लछुंबिनी” नामक उपचवन में उन्हे प्रसब-बेदना हुई और 
वे एक “शाल” के बृक्ष की डाल पकड़कर खड़ी हो गई | खड़े 
होते ही माया की कोख से बुद्ध भगवान्‌ का जन्म हो गया। 
जन्म के पाँचवें दिन राज-पुरोहित विश्वामित्र ने इस शिशु का 
नाम सिद्धाथे रक्खा। पर बुद्ध के गोत्र का नाम गौतम था। 
इनकी माता माया देवी इनके जन्म के सातवें ही दिन स्वगंवासिनी 
हुई; इसलिये इनकी मौसी तथा विमाता श्रजाबती ने इनका 
पालन-पोषण किया । कहते हैं कि जिस दिन बुद्ध ने अवतार 
लिया, उसी दिन उनकी भावी पत्नी “यशोधरा”, उनके सारथि 
“छुन्दक , उनके घोड़े “कण्ठक तथा उनके प्रधान शिष्य 
“आलन्द' न भी जन्म-प्रहए। किया था | यह भी कहा जाता है 
कि ये सब बुद्ध के पूर्व जन्मों में, भिन्न भिन्न रूपों में, उनके साथ 
रह चुके थे । 

“लुम्बिनी  उपवन से बुद्ध बड़ी धूम घास के साथ कपिल- 
वस्तु में लाये गय और ज्योतिषियो ने जम्म-पत्र बनाकर फलाफल 
कहना शुरू किया । कोई ज्योतिषी कहता कि यहू बालक चक्र- 
वर्ती सम्राट होगा । कोई कहता कि यह “सम्यक्‌ संबुद्ध” हो- 
कर संसार का उद्धार करेगा । जो चिह इस बालक के शरीर 
पर थे, उनसे दोनों हो बाते हो सकती थी; क्योंकि चक्रवर्ती राजा 
और बुद्ध के चिह्न प्रायः एक ही से होते हैं। इतने में योग 
शक्ति से यह जानकर कि बुद्ध ने कपिलवस्तु में अबतार लिया 


दोदढ-कालीन भारत छ० 


है, ऋषि असित उनके दरोन के लिये आये और भविष्यद्धाणी 
की कि यह बालक एक दिन बुद्ध होगा। राजा शुद्धोदन को 
इस बात का विश्वास न हुआ कि यह राजकुमार राज-पाट और 
घन बैभव छोड़कर एक तपस्वी का जीवन पसंद करेगा । तथापि 
राजकुमार को संसार मे लिप्त रखने के लिये उन्होंने हर प्रकार के 
भोग-विलास की सामग्री उसके लिये इकट्ठी की, जिससे राज- 
कुमार का मन वैराग्य की ओर कभी प्रवृत्त ही नहों। जब 
राजा ने ऋषि असित से पूछा कि किन कारणों से राजकुमार के 
मन में राज्य की ओर से वैराग्य उत्पन्न होगा, तब ऋषि ने कहा 
कि चार बाते इस वेैराग्य का कारण होंगी--( १) एक वृद्ध 
मनुष्य, (२) एक रोगी मनुष्य, ( ३ ) एक सतक तथा (४) एक 
भिक्कु । अतण्व राजा ने इस बात की बड़ी चौकसी रकक्‍्खी कि 
ये चारा चीज़ें राजकुमार की आँखों के सामने न आने पावें | 


बुद्ध का विवाह और वेंराग्योत्पत्ति 


जब कुमार विद्या समाप्त कर चुके, तब राजा शुद्धोदन ने 
गुरुकुल में जाकर उनका समावतंन संस्कार कराया और गुरु 
विश्वामित्र को प्रचुर दक्षिणा दी। अनंतर बड़े गाजे-बाजे के 
साथ कुमार सिद्धाथ कपिलवस्तु लाये गये । वे णकांत-प्रेमी थे 
और खेल-कूद, आमोद-प्रमोद आदि मे बहुत सम्मिलित न 
होते थे। वे सदा ध्यान में मप्न रहा करते थे और यही सोचा 
करते थे कि मलुष्य त्रिविध तापो से किस तरह छुटकारा पा 
सकता है । राजा शुद्धोदन कुमार की यह दशा देख महर्षि असित 
के बचने का स्मरण करके बहुत घबराये; और जब अन्य प्रकार 


४१ बुद्ध की जीवनी 


से कुमार का मन बैराग्य की ओर से हटता न देखा, तब उन्होंने 
उन्हें विवाह-बंधन में जकड़ने का मनसूबा बाँघा । 

सोलह वर्ष की उम्र में राजकुमार का विवाह पड़ीस के 
कोलिय बंश की राजकुमारी यशोधरा से कर दिया गया । राज- 
कुमार सदा महलों के अंदर रक्‍्खे जाते थे; क्‍योंकि उनके पिता 
को यह भविष्यद्‌-वाणी याद थी कि राजकुमार राज्य त्यागकर 
वैराग्य प्रहण करेंगे। जब राजकुमार उन्तीस वे के हुए, तब दैवी 
प्रेरणा से उन्होंने अपने सारथी को सैर के लिये महलों के बाहर 
रथ ले चलने को कहा । जब दे रथ पर चढ़कर महल के बाहर 
जा रहे थे, तब देवताओं न उनके मन को वैराग्य की ओर प्रवृत्त 
करन के लिये एक बहुत ही जीणंकाय बुड्े मनुष्य को उनके 
सामने भेजा । राजकुमार ने रथ हॉकनेवाले से पूछा--“यह 
कौन है ?” सारथी ने उत्तर दिया--“यह वृद्ध मनुष्य है | हर 
एक प्राणी को एक न एक दिन ऐसा हीं होना पड़ता है ।” यह 
बात सुनकर राजकुमार के मन में संसार-सुख के प्रति अत्यंत 
ग्लानि उत्पन्न हुईं। वही से वे महल में लौट आये । इसी तरह 
दूसर और तीसरे दिन एक रोगी और एक मुरदा राजकुमार को 
दिखताई दिया । राजकुमार ने उसी तरह सारथी से प्रश्न किया, 
जिसके उत्तर में उसने राजकुमार को जो बात उन दोनों के 
सबध में कही, उससे राजकुमार के मन में ओर भी वेराग्य बढ़ा। 
चोथी बार, जब वे उपवन को जा रहे थे, रास्ते से उन्हे एक 
कापाय वस्त्र-धारी भिक्षु दिखलाई पड़ा । जब उन्होंने सारथी से 
पूछा कि यह कोन है, तब उसने कहा कि यह भिक्षु है, जो 
सांसारिक मुख और ऐशथ्वर्य को त्यागकर केवल भिक्षा से अपना 


बोद-कालीन भारत २ 


उदर-पालन करता हुआ संसार के उपकार में जीवन व्यतीत 
कर रहा है । उसी समय राजकुमार के मन में संसार का त्याग 
करके भिन्लु बनने की प्रबल कामना जाप्त हुई। 


राहुरू का जन्म 


कुमार के अट्ठाईसवें वर्ष राजकुमारी यशोघरा गर्भवती हुई 
ओर उनके गर्भ से यथा समय राहुल नामक पुत्र उत्पन्न हुआ । 
उन्हीं दिनों उनके मन में संन्यास ग्रहण करन का विचार प्रबल 
हो रहा था । ऋषि-ऋण तथा देव-ऋश से तो कुमार पहले ही 
उऋण हो चुके थे, पुत्रोष्रत्ति का समाचार सुनकर उन्होंने 
अपने को पित-ऋण से भी मुक्त समका । अब वे तीनो ऋणो 
से मुक्त होकर अपने आप को मोक्ष पद का अधिकारी सममन 
लगे । इस विचार फे उठते ही उनके मुख पर सालहों कलाओं 
से पूर्ण आनंद-रूपी इंदु का उदय हुआ: कितु तत्काल ही 
पुत्रोत्पत्ति से उत्पन्न राग ने उनके वैराग्य से उत्पन्न आनंद पर 
आक्रमण किया और उनका सारा मानसिक सुख अंतधान हो 
गया । अतएवं उनके मन में आया कि यह पृत्र राहु हैं, जिसने 
मेरे आनंद-चंद्र को ग्रस लिया | इसी से उन्होंने उसका नाम 
“राहुल रखा । 


महाभिनिष्कमण (गृह-त्याग) 


उस शात्रि को बुद्ध अपनी स्त्री को एक बार देखने के लिये 
गये । वहाँ उन्होंने जगमगाते हुए दीपक के श्रकाश में बड़े सुख 
का दृश्य देखा । उनकी युवा पत्नी चारों ओर फूलों से घिरी हुई 


प्र बुद्ध की जीवनी _ 


पड़ी थी और उसका एक हाथ बच्चे के सिर पर था। उनके 
हृदय मे बड़ी अभिलाषा उठी कि सब सांसारिक सुखों को छोड़ने 
के पहले अंतिम बार अपने बच्चे को अपनी गोद में लें; परंतु वे 
ऐसा करन से रूक गये। यह सोचकर कि कदाचित्‌ बच्चें की 
माता जाग जाय और उस प्रियतमा की प्रार्थनाएँ कदाचित्‌ मरा 
हृदय हिला दें और मरे संकल्प में बाधा डाल दें, थे वहाँ से चुप- 
चाप निकल गये । | उसी एक क्षण में, उसी रात्री के अंधकार 
में उन्होंने सदा के लिये अपने घन, सम्मान और अधिकार, 
अपनी ऊँवी सयादा और अपन “राजकुमार” नाम को, और 
सब से बढ़कर अपनी प्यारी पत्नी की प्रीति और उसकी गोद में 
साय हुए मुकुमार बच्चे के स्नेह को तिलांजलि दे दी । आधी रात 
के समय उन्होंने “छंदक” नामक सेवक से “कंठक” नामक 
अश्व मेंगाकर और उस पर सवार होकर पूत्र दिशा का रास्ता 
लिया | मार्ग में घने जंगलों, सुनसान मेदानों और अनक 
छाट मोट नदी-नालां को पार करके व कोलिय राज्य मे पहुँच 
और वहाँ से अनामा नदी के किनारे गये । वहाँ उन्होंने अपने 
शरीर पर दो एक साधारण वस्ध रखकर शेष व्राभूपण तथा 
अखश्व छंद्रक को देकर उस हठ-पूवक कपिलवस्पु को वापस 
भेज दिया । फिर उन्होंने तलवार से अपनी शिखा काट डाली 
और आगे चलकर अपने बहुमूल्य वस्नों के बदले में !साधारण 
बखर ले लिये | उन्होंने छँदक के द्वारा अपने पिता को कहला 
भजा कि मैं “बुद्ध” पद प्राप्त करके कपिलवस्तु में फिर आपके 
दर्शन करूँगा। उनके वियोग में शोक-विहल राज-परिवार 
रो पीटकर इसी वचन के सहारे किसो प्रकार बैठ रहा । 


बौद्ध-कालीन भारत 8 


बुद्ध की तपस्या 


गौतम सिद्धार्थ वैशाली पहुँचकर आलार कालाम नामक 
पंडित के अह्मयचयोश्रम में गये, जहाँ तीन सौ त्ह्मचारी विद्याध्यन 
करते थे | इसी पंडित से गौतम ने त्रह्मचयाश्रम की दीक्षा गहण 
की; पर उनकी शिक्षा से गौतम की आत्मा को शांति न प्राप्त 
हुई । अतएणव आलार कालाम की आज्ञा लेकर उन्होंने राजगृंह 
की ओर प्रस्थान किया । राजगृह में महाराज बिबिसार न गौतम 
को भिक्षा दी और उनके रूप. यौवन तथा गुणों को देखकर 
अपना भारी मगध राज्य उन्हे अर्पित करना चाहा । पर बुद्ध ने 
उत्तर दिया कि यदि मुमे राज्य जैसे क्षण-भंगुर पदाथ की लालसा 
होती, तो मैं अपने पिता ही का राज्य क्यो छोड़ता ! यह सुन- 
कर राजा लज्जित हुआ और बुद्धत्व प्राप्त करन पर गौतम को 
अपने यहाँ आने का निमंत्रण देकर महल का चला गया। उस 
समय राजगूह में रुद्रक नाम के एक प्रसिद्ध दाशनिक रहते थे. 
जिनके आश्रम में सात सौ त्रह्मचारी अध्ययन करते थे । कुछ 
दिनो तक बुद्ध ने रुद्रक के यहाँ रहकर उनसे शिक्षा प्राप्त की 
पर उनकी शिक्षा से भी बुद्ध का उस निवाण का मार्ग न मिला, 
जिसे व प्राप्त करना चाहते थे। अतणव रुद्रक की आज्ञा लेकर 
वे और आगे बढ़े । इस आत्रम के पाँच भिक्षु भी ज्ञान की 
खोज में गौतम के साथ हो लिये । ये छहो महात्मा भिक्ता ग्रहण 
करते हुए कई दिनों मे गया पहुँचे । वहाँ गौतम ने साचा कि 
सब से पहले शारीरिक शुद्धता के लिय तपस्या करना आवश्यक 
है; क्योंकि बिना इसके चित्त श॒ुद्ध नहीं हो सकता । इस विचार 


श्र बुद्ध का जाबना ष्दी जोवनी 


से वे तपश्यों के योग्य स्थान ढूँढ़ने लगे: और वहाँ से थोड़ी दूर 
पर उरुबिल्व नामक ग्राम में निरंजना नदी के किनारे एक 
रपयुक्त स्थान पाकर वही घोर तपश्चयों में लीन हो गये । 
छः वर्षों तक व तपस्या करते रहे । पर जब उन्होंने देखा कि 
मामू ली तपस्या से कुछ नहीं होता, तब उन्होंने कठोर से कठोर 
जब्त और उपवास करना आरंभ किया | यहाँ तक कि वे दिन में 
सिफ़ एक दाना चावल का खाकर रहन लगे | इससे वे सूखकर 
काँटा हो गये और ऐसे बलहीन हुए कि एक बार थोड़े ही परिश्रम 
से मूच्छित होकर गिर पढ़े । 


मार का आक्रमण ओर बुद्ध-पद की पाप्ति 
जब बुद्ध ने देखा कि ब्रत तथा उपवास करन से और शरीर 


को कष्ट देने से आत्मिक ज्ञान नहीं हो सकता, तब वे पू्ंवन्‌ 
भोजन करने लगे । इससे पाँच भिक्षु, जो उनके साथ रहते थे, 
उनको छोड़कर सारनाथ चले गये और वही रहने लगे। बुद्ध 
आत्मिक ज्ञान के लिये बुद्ध गया गये । जब वे “बोधि-श्ृक्ष ' की 
आर जा रहे थे, तब रास्ते में, उन्हें स्वस्तिक नाम का एक 
घसियाग मिला । उसने उन्हें कुछ घास भेंट की । बुद्ध नेघास की 
बह भेंट स्वीकृत कर ली। फिर वे पीपल के एक वृक्ष के नीचे 
( जो बाद मे “बोधि-बृक्ष” के नाम से प्रसिद्ध हुआ ) वह घास 
बिछकर उस पर बेठ गये और ध्यान करने लगे । जब बुद्ध उस 
बोधि-बृक्ष के नीचे बेठे हुए समाधिस्थ थे और बुद्ध-पद प्राप्त 
करने को थे, तब “मार” ( कामदेव ) बहुत डरा । बौद्ध धर्म में 
“सार” का वही पद है, जो ईसाई धर्म में शैतान का है। उसने 


बाद-कालीन भारत ०६ 


सोचा कि यदि इसे बुद्ध-पद प्राप्त हो गया, तो केवल यहीं संसार 
से मुक्त न हो जायगा, किंतु यह अनंत प्राणियों के लिये निवॉण 
का द्वार खोल देगा | फिर हमारा राज्य कहाँ रहेगा ? यह सोच- 
कर उसने बुद्ध को अनेक प्रकार के लालच दिये: यहाँ तक कि 
उसने अपनी लड़कियों को भी बुद्ध के सामने, उन्हे अपन वश 
में करने के लिये, भेजा । कितु बुद्ध पर उनका कुछ भी असर 
न हुआ । तब मार ने अपनी सेना को बुद्ध पर आक्रमण करने 
की आज्ञा दी, जिसमें बुद्ध अपना आसन छोड़कर भाग 
जायँ। इस पर बुद्ध ने प्रथ्वी को छूकर शपथ की कि यदि मेरे 
पूर्व जन्मों के पुण्य-कार्यों' से इस आसन पर मेरा अधिकार हो, 
ता प्रथ्वी मेरी ओर से इस बात की साज्षिणी हो । बुद्ध की 
इस मुद्रा को “भूमिस्पशे-मुद्रा” कहते है। बुद्ध के ऐसा कहने 
पर प्रध्वी ने गरजकर अपनी स्वीकृति दी। इस पर मार और 
उसकी सना दोना हारकर भाग गये । इसी के दूसरे दिन बुद्ध 
की उस सत्य-ज्ञान का प्रकाश दिखाई दिया. जिससे वे “बोधिसत्व” 
से “बुद्ध पदवी को प्राप्त हुए । 


बुद्ध का पृथम उपदश 


“सम्यक्‌ संबुद्ध पद को प्राप्त होने पर बुद्ध साचन लगे कि 
हम पहले किसे अपने धर्म कां उपदेश करें । उनका ध्यान उन 
पाँच मिक्षुओं की ओर गया, जो उन पर अविश्वास करके उनका 
साथ छोड़कर चले गये थे। अपने ध्यान-बल से यह जानकर 
कि वे इस समय मृगदाव ( सारनाथ, बनारस ) में हैं, बुद्ध वही 
मंये और पहली बार उन्हे अपने धर्म का उपदेश दिया । यही 


४७ बुद्ध की जोचनी 


पाँचो बुद्ध के पहले शिष्य हुए। बुद्ध के जीवन की यह घटना 
“धसंचक्रप्रवतन के नाम से प्रसिद्ध है; अथात्‌ बुद्ध ने पहली! 
बार सारनाथ में अपने घ्म का पहिया चलाया था और बौद्ध घमम 
का प्रचार वही से प्रारंभ हुआ था। बुद्ध के प्रथम उपदेश 
का सारांश नीचे लिखा जाता है। 

“हू भिक्षओ, दो ऐसी बातें हैं, जो उन मनुष्यो को न 
करनी चाहिएँ, जिन्होंने संसार त्याग दिया है; अथोत्‌ एक तो 
उन वस्तुओं की आदत न डालनी चाहिए, जो मनोविकार और 
विशेषतः कामासक्ति से उत्पन्न हाती हैं; क्‍योंकि यह नीच, मिथ्या, 
अयोग्य और हानिकर मार्ग है | यह मार्ग केवल संसारी मनुष्यों 
के योग्य है। और दूसरे उन्हें अनेक दूसरी तपस्याएँ भो नहीं' 
करनी चाहिएँ: क्योंकि वे दुःखदायी,अयोग्य और हानिकर हैं । हे। 
मिक्षुओं, इन दोनो बातों को छोड़कर एक बीच का मार्ग है, जो 
नेन्नो को खोलता और ज्ञान देता है। उससे मन की शांति, उश्चनम 
ज्ञान और पृण प्रकाश अथात्‌ निवोशण प्राप्त होता है ।”' 

इसके उपरांत बुद्ध ने उन्हे दुःख, उसके कारण, उसके 
नाश और उसका नाश करने के मारे के संबंध में अनेक बातें 
बतलाई । जिस मार्ग का बरणन बुद्ध ने किया, उसमें ये आठ बातें 
हैं--यथार्थ विश्वास, यथार्थ उदेश, यथार्थ भाषण, यथाथ 
कार्य. यथार्थ जीवन, यथार्थ उद्योग, यथार्थ मनःस्थिति और यथाथे 
ध्यान । और इसी को “अट्टांगिक मग्गा (अष्टांगिक मार्ग) कहते हैं । 

इन पाँच भिक्षुओं को अपने धर्म में दीक्षित करके महात्मा 
बुद्ध ने पेतालिस व्षे तक सारे उत्तरी भारत में इधर उघर भ्रमण 
करके बौद्ध मत का श्रचार किया। वे केवल चातुमोस्य से 


बोदध कालीम भारत घ्र८ 


प्राय: एक स्थान पर रहते थे और शेष मासों में श्रमण किया 
करते थे ! 


बुद्ध का प्रथम शिष्य 


उनका पहला गृहस्थ शिष्य काशी के घनाढ्य सेठ का पुत्र यश 
हुआ | सुख ओर संपत्ति की गोद में पल हुए इस युवक 
के धर्म-परिवर्तन का वृत्तांत उल्लेखनीय है । उसके तीन 
महल थे--एक जाड़े के लिये, दूसरा गरमी के लिये और 
तीसरा बरसात के लिये | एक दिन रात को नींद से जागकर उसने 
कमरे में गायिकाओं का सोते हुए पाया और उनके वस्रो, बालों 
तथा गाने के साजों को छिन्न भिन्न देखा | इस युवक ने, जो सुस्त 
के जीवन से तृप्न हो चुका था, अपने सामने जो कुछ ठखा, 
उससे उसे बहुत घृणा हुई और गहरे विचार भे पड़कर उसने 
कहा--“ओह ' कैसा दुख है । ओह ! केसी विपत्ति है ”' यह 
कहकर वह प्रभाव के समय घर से बाहर चला गया । उस 
समय बुद्ध टहलने के लिये निकले थे । उन्होंन इस व्याकुल और 
दुःखी युवक को यह कहते हुए सुना--“ओह ! केसा दुःख है ! 
ओह ! कैसी विपत्ति है !” इस पर बुद्ध ने उस युवक से कहा- 
“है यश, यहाँ कोई दुःख और कोई विपत्ति नही है । हे यश, 
यहाँ आकर बैठो । मैं तुम्हें सत्य का मार्ग बतलाऊँगा ।” तब यश 
ने गोतम बुद्ध के मुख से सत्य-ज्ञान का उपदेश सुना । यश की ख्री 
ओर माता-पिता सब उसे न पाकर बुद्ध के पास आये | वहाँ 
उन लोगों ने भी पवित्र सत्य-क्लान का उपदेश सुना; और तब वे 
लोग भी बुद्ध के गृहस्थ शिष्य हो गये । 


४५ बुद्ध की जीचनोी 





बोद्ध संघ का संघटन 


काशी आने के पाँच महीने के अंदर बुद्ध के साठ शिष्य हो 
गये । उन्होंने उन शिष्यो को सघ मे संघटित करके भिन्न भिन्न 
दिशाओं में सत्य का प्रकार करन के लिये यह कहकर भेजा--- 
“है भिक्षुओं, अब तुम लोग जाओ और संसार की भलाई तथा 
उपकार के लिये भ्रमण करो। तुम में से कोई दो भी एक ही 
मार्ग से न जायें। है भिक्षुओ, तुम लोग उस सिद्धांत का प्रचार 
करो, जो आदि मे उत्तम हैं, मध्य में उत्तम है और अंत में उत्तम 
है । जाओ, पवित्र जीवन का श्रचार करो |” तब से किसी धम- 
प्रचारक ने अपने धमम का प्रचार पृथ्वी के ओर छोर तक करने 
में उतना अधिक पतित्र उत्साह नहीं दिखलाया, जितना गौतम बुद्ध 
के अनुयायियों ने अपने धम का प्रचार करने में दिखलाया है । 
इसके बाद भगवान बुद्ध उरुवेला (उमबिल्व) आम को गए । 


काइयप का धर्म-परिवतन 


कक 


उरूवला ग्राम में “काश्यप नाम के तीन तपस्ी अपने 
शिष्ष्यो के साथ रहते थे। वे वैदिक धर्म के अनुसार अप्नि की 
पूजा करते थे और बहुत प्रसिद्ध संन्यासी तथा दशेन शाम््र के 
अच्छे ज्ञाता थे । बनारस मे बुद्ध अपने धर्म का प्रचार करने के 
बाद काश्यप के तपोबन में आये और काश्यप तथा उनके शिष्यों 
को अपने धर्म मे लाने के लिये उन्हें अपने धर्म का उपदेश दने 
लगे । किन्तु काश्यप अपने विचारों पर बहुत दृढ़ थे; अतण्व 
उन्हें अपने धर्म में लाने के लिये बुद्ध को अपनी अनेक सिद्धियाँ 


। 


बौद्ध-कालीन भारत ५८ 


ओर आश्चये-जनक दृश्य दिखाने पड़े । वहाँ तपोवन का एक 
अग्न्यागार था, जिसमें अग्नि रक्‍्वी रहती थी । उसमें एक भयं- 
कर काला सॉप रहता था। काश्यप तथा अन्य ब्राह्मण उस साँप 
के डर के मारे उस घर में न जाते थे । उन ज्राह्मणों को अपनी 
शक्ति का परिचय देने के लिये बुद्ध ने उस अग्न्यागार में रहन 
की आज्ञा माँगी । काश्यप न यह सममकर कि बुद्ध की जान 
व्यर्थ जायगी, उन्हें उस आगार में रहने की आंज्ञा न दी । अंत 
में बहुत कहने सुनने पर बुद्ध को उस ग्रह में रहने की आज्ञा 
मिली । बुद्ध उसके अंदर आसन जमाकर बैठ गये । बैठते ही 
उनके शरीर से ऐसी ज्योति निकली कि साँध डर गया और बुद्ध 
के वशीमूत होकर उनके भिज्ञा-पात्र मे छिपकर बैठ गया । 
ब्राह्मणो न बुद्ध का यह आश्चय-जनक प्रकाश देखकर सममका कि 
सकान में आग लगी है। अतर्व वे आग बुमान के लिये घड़ो 
मे पानी ल लेकर दौड़े। अंत मे यह जानकर कि यह बुद्ध के 
शरीर से निकली हुई ज्योति हैँ, वे बुद्ध के भक्त हो गये और 
काश्यप न अपन शिष्यों के साथ बौद्ध धम म्हण कर लिया । इस 
घटना से बुद्ध की ख्याति चारा ओर फेल गई । 


जन्म-भूमि में बुद्ध का आगमन 


अब बुद्ध भगवान्‌ अपने शिष्यों को साथ लकर मगध की 
राजधानी राजगृह की ओर चले । बुद्ध के आने का समाचार 
सुनकर मगध का राजा बिबिसार बहुत से ब्राह्मणों और वैश्यो 
को साथ लेकर उनसे मिलने के लिये आया । पश्चात्‌ बुद्ध का 
उपदेश सुनकर राजा अपने असंख्य अनुचरों के साथ बौद्ध सत 


५१ बुद्ध की ओवनी- 


का अनुयायी हो गया । इसी बीच में बुद्ध ने “सारिपुत्र” और 
“मौहलायन” नामक भिक्षुओं को भी शिष्य बनाकर उन्हें अपने 
सब शिष्यों में प्रधानता दी । 

अब गौतम बुद्ध का यश उनकी जन्म-भूमि तक पहुँच गया 
था । अपने पुत्र का भारी यश सुनकर राजा शुद्धोदन ने कई दूतों 
का भेजकर उन्हे बुला भेजा । वे दो महीने तक पैदल चलकर 
संघ समेत कपिलवस्तु पहुँचे और उसी के निकट “न्यग्रोध”” का- 
नन में ठहर । दूसरे दिन बे खयं॑ नगर में भिक्षा माँगने के लिये 
निकल । इस समाचार से राज-परिवार में बड़ा कोलाहल मचा 
आर शाजा वही पधारकर बुद्ध से कहने लगे--बत्स ! इस प्रकार 
भिन्ञा मॉगकर मुझे क्‍यों लज्जित करते हो ' क्या में संघ समेत 
तुम्हारा सत्कार नही कर सकता ? बुद्ध न उत्तर दिया कि महा- 
राज, यह तो मेरा कुल-ध्म है; क्‍योंकि अब मै अपन को राज- 
, कुलान्पन्न न मानकर बौद्ध कुल में जन्मा हुआ सममभता हूँ। 
अनंतर महल में भगवान्‌ का संघ समेत भोजन हुआ। वहीं 
चुद्ध न राज-परिवार तथा सेवकों को उपदेश भी दिया । इस 
उपदेश से पूरे राज-परिवार के सम्मिलित होने पर भी भगवान्‌ 
की गनी यशोधरा न सम्मिलित हुईैं। उसका भाव सममकर 
तथा पिता की आज्ञा लेकर सारिपुत्र ओर मौद्॒लायन के साथ 
भगवान स्वयं यशोधरा के पास गये। वह भगवान को संन्‍्यासी 
के वश में देख, परम विह्नल हो, उनके पेरों पर गिर पड़ी और 
फूट फूटकर रोने लगी। भगवान्‌ ने उसको आश्वासन देकर अनेक 
उपदेश दिए । अनंतर भगवान्‌ के छोटे भाई नद ने भी युवराज 
होना स्वीकार न करके बुद्ध से दीक्षा अहण की । भगवान के 


बौडध-कालोन भारत ण्२्‌ 


घुत्र राहुल ने भी ऐसा ही किया । यह देख राजा शुद्धादन न 
बहुत व्याकुल होकर भगवान्‌ से आग्रह किया कि आगे से बिना 
माता-पिता की शआज्ञा के कोई बालक संन्‍्यासी न बनाया जाय । 
भगवान्‌ ने यह बात मान ली और इसके अनुसार घोषणा भी 
प्रचारित कर दी | 

बुद्ध की सौतेली माता महाप्रजावती तथा अन्य शाक्य स्त्रियों 
ने ब्रह्मचये ग्रहण करके भिक्षुणी बनने की इच्छा प्रकट की। 
भगवान ने पहले तो उन्हे टाल दिया- पर उनके अत्यंत आग्रह 
करने पर उनकी इच्छा पूरी कर दी । महाप्रजावती पहली ख्री 
थी, जिसने बौद्ध धर्म की दीक्षा ग्रहण की थी। छठे वर्ष महाराज 
बिंबिसार की पहली महिषी क्षेमा तथा राहुल की माता यशोधरा 
ने भी दीक्षा अरहण की । 


त्रयास्रिश स्व॒गे स अवतरण 


लिखा है. कि सातवें व बुद्ध भगवान त्रयस्थिश स्वग कं गये । 
बुद्ध के जन्म के सातवे ही दिन उनकी माता मायादेवी का 
देहान्त हो गया था । दूसरे जन्म में माया त्रयश्िंश स्वग में, एक 
देवता के रूप में, पेदा हुईं । अपनी माता को भी बौद्ध घमं की 
दीक्षा देने के लिये बुद्ध त्रयखिश खगे को गये और वहाँ तीन 
महीने रहकर उन्होने माया को बौद्ध धर्म का उपदेश दिया । 
तीन मद्दीने बाद जब प्रथ्वी पर फिर बुद्ध के लौटने का समय 
हुआ, तब इंद्र ने विश्वकमों से सोने की तीन सीढ़ियाँ बनाने को 
कहा । उन तीनों सीढ़ियों से बुद्ध तथा उनके साथ इंद्र और 
ब्रह्मा संकाश्य (आधुनिक संकीसा, जिला फरुखाबाद) में उतरे । 


५३ चुद्ध की जीवनी 


वहाँ पर, कुछ वष हुए, संयुक्त प्रांत की ऐतिहासिक समिति 
( यू० पी० हिस्टॉरिकल सोसाइटी ) की ओर से खुदाई भी 
कराई गई थी । 

नालगिरि हाथी का दमन 


बुद्ध का चचेरा भाई देबद्त्त उनका यश और मान 
देखकर उनसे बहुत डाह करता था और अंदर ही अंदर द्वेप की 
आग स जला करता था । उसने तीन बार बुद्ध की हत्या करने 
की चेष्टा की थी । एक बार जब बुद्ध राजयूह की सड़क पर जा 
रहे थे, तब उसने मगध के महाराज अजातशत्रु की सहायता से 
नालगिरि नामक एक मतवाला हाथी बुद्ध के प्राण लेने को 
छोड़ दिया । कितु ज्योंही वह मतबाला हाथी नगर के फाटक के 
अंदर घुसा, त्याही बुद्ध ने उस नाथी के मस्तक पर अपना हाथ 
फेरकर उस अपने वश में कर लिया । उसी समय देवदत्त की 
सलाह से अजातशत्रु अपने बूढ़े पिता महाराज बिबिसार को 
बात बात में कष्ट देन लगा | कहा जाता है कि बिविसार अंतिम 
समय मे राज्य की वागडोर अपन पुत्र अजातशत्रु के हाथ में 
देकर एकांत-बास करने लगा । कितु अजातशत्रु को इतना धैये 
कहाँ कि वह महाराज बनने के लिये बिबिसार की झुत्यु की 
प्रतीक्षा करता ' बौद्ध अंथों के अनुसार इस राजकुमार ने अपने 
पिता को भूखा मार डाला । उन्हीं ग्रंथी से यह भी पता लगता है 
कि जब वह गद्दी पर आया, तब बुद्ध भगवान जीवित थे। 
लिखा है कि अजातशत्रु न भगवान्‌ के सामन अपने पापों के लिये 
बहुत ही पश्चात्ताप किया और उनसे बौद्ध धर्म की दीक्षा अहण 


'बौद्ध-कालीन भारत ण्छ 


की । इसी बीच में देवदत्त एक तालाब में फँसकर मर गया । 

महात्मा बुद्ध के अविश्रांत परिश्रम का यह फल हुआ कि 
महल, लिच्छषि, शाक्य आदि क्षत्रिय जातियों न बौद्ध धम स्वीकार 
किया । एक बार अवध प्रांत के शासक विरूधक ने कई कारणों 
से शाक्यों पर भारी क्रोध करके उनका स्वनाश कर डाला । 
अपना पेतालीसवाँ चातुर्मास्य आवस्ती में व्यतीत करके भगवान्‌ 
ने राजगृह जाते हुए मार्ग में कपिलबस्तु के ध्वंसावशप देम्बे । 
आग मे भगवान्‌ पाटलिआम भी पहुँचे, जहाँ उस समय एक किला 
बन रहा था । वहाँ उन्होंने भविष्यद्वाणी की-'“यह पाटलिग्राम 
“पाटलिपुनत्र' (पटना) कहलावेगा । इसकी समृद्धि, सभ्यता और 
वारिज्य खूब बढ़ेगा और यह सर्व-भ्र्ट नगर होगा । पर अंत 
को अग्नि, जल ओर ग्रह-विच्छेद स इसका नाश होगा ।” 


वेब्या के यहाँ निमन्त्रण 


उस समय वैशाली में आम्रपाली नाम की एक वेश्या 
रहती थी, जिसन भगवान्‌ को संघ समेत भोजन के लिय नि- 
मंत्रित किया | भगवान ने यह निमंत्रण स्वीकार कर लिया | इस 
जात से लिच्छवि लोग कुछ अग्रसन्न हुए, कितु भगवान न भक्त 
को न छोड़ा । थाड़े दिनों बाद भगवान को बिल्वग्राम म अपन 
प्रिय शिष्य सारिपुत्र और मौहूलायन के मरने का समाचार मिला। 
इसी वर्ष भगवान्‌ के शरीर में कठिन पीड़ा हुईं, जिससे उनके 
अमंगल के भय से सारा भिक्षु-वर्गे घबरा गया। उस समय 
अपने प्रिय शिष्य आनंद को संबोधित करके भगवान्‌ न कहा-- 
“स्त् लोगों के लिये मेरी यह आज्ञा है कि वे धर्म ही का आश्रय 


श्श्ष्ज्‌ बुद्ध की जीवनी 


अहण करें, आत्म-निर्भरता पर दृढ़ रहें और निवोण की प्राप्ति के 

लिये घर का दीपक प्रदीम्त करें। जो लोग ऐसा करेंगे, वही 

मिक्षुओं में अग्रगण्य होने का मान प्राप्त करेंगे। मेरे पीछे यदि 

कोई भिक्तु अथवा स्थविर तुम्हें किसी बात का उपदेश दे, तो 

मेरे सिद्धांतों से उस उपदेश का मिलान करके अनुकूल होने ही 

पर मानना; अन्यथा मत मानना | 

निर्वाण 
इधर उधर भ्रमण करते हुए जब बुद्ध भगवान्‌ गया से 

कुशीनगर आ रहे थे, तब रास्ते मे पावा आम मे चुंद नाम के 
एक लोहार ने उनको संघ समेत भोजनार्थ निमंत्रण दिया | 

चुंद ने उनके सामने भात और सूअर का मांस परोसा | बुद्ध' 
न भोजन का तिरस्कार करना उचित न समर मांस तो आप ले 
लिया और दूसरी चीज़ें अपन शिध्यो को दे दी। भगवान का 
शरीर पहले से अस्स्थ था । सूअर का मांस खाने से उनके पट 
में दद हुआ और उन्हें आँव तथा लहू के दस्त आने लगे । कुशी- 
नगर पहुँचते पहुँचते वे बहुत कमज़ोर हो गये | वहाँ वे अपन 
शिष्यों के साथ एक उपवन में ठहर । दो साल वृक्तो के नीचे बुद्ध 
की शय्या लगाई गई, जिसका सिरा उत्तर की तरफ था । बुद्ध उस 

पर दाहिनी करवट लेटे | अंतिम समय आने के पहले व अपने 
प्रधान शिष्य आनंद को भविष्य में बौद्ध धम के प्रचार और 
उसके संघटन के विषय में उपदेश देते रहे । उन्होने चार म्थान 

बतलाये जहाँ बोद्ध धर्म के अनुयायियों को तीथे-यात्रा के लिये 

जाना चाहिए । वे चार स्थान ये हें--( १ ) “लुंबिनो” उपवन 
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जहाँ बुद्ध ने जन्म लिया था; (६) “गया” जहाँ बुद्ध ने 
“बुद्ध पद” पाया था; ( ३ ) “सारनाथ” जहाँ बुद्ध ने प्रथम बार 
बौद्ध धर्म का उपदेश दिया था; और ( ४ ) “कुशीनगर” जहाँ 
उनका निवाण हुआ था | इस तरह अपने शिष््यो को उपदेश देते 
देते बुद्ध निवोण पद को भ्राप्त हो गये । 
अंतिम संस्कार 
बुद्ध का अंतिम संस्कार वैसे ही किया गया जैस, किसी चक्र- 
वर्ती राजा का किया जाता है। उन का शव पाँच सौ बार कपड़ों 
की तहां स लपठा गया | तब वह लोह के एक संदक में रकवा 
गया, जो तेल से भर दिया गया । उसके ऊपर लोह की 
दोहरी चदरें चढ़ाई गई' | यह सब इसलिय किया गया. जिसमे 
बुद्ध के शरीर का अवशेष अग्नि में न मिल जाय; शब के जलने 
के बाद सुरक्षिन मिल जाय । चारो ओर भिक्षु संघो को भगवान 
के निर्वाण की सूचना दी गई। सातवे दिन अंत्येष्टि क्रिया के 
लिये शरीर चिता पर रकवा गया । देश देश से बौद्ध भिश्लु एकन्न 
हो चुके थे। अपग्नि-संस्कार के थोड़े ही पहले महकाश्यप नामक 
ऋषि पाँच सौ शिक्ष्यों के सहित वहाँ आए । उन्होने चिता की 
तीन बार प्रक्षिणा करके भगवान के शरीर की पाद-वंदना की | 
इसके अनंतर अप्नि-संस्कार किया गया और बात की बात में वह 
अमूल्य शरीर जलकर भस्म हो गया । दूसरे दिन अस्थि-चयन 
की क्रिया हुई और बुद्ध की अस्थियॉ एक घड़े मे ग्कबी ;। 


आस्थया का बटवारा 
कहा जाता है कि मल जाति के लोग बुद्ध के अवशेष को 
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अपने हाथ में रखना चाहते थे । मलछों के राजा ने चिता के स्थान 
पर स्तृप बनाने का प्रबंध किया था । इसी बीच में मगध-राज 
अजातशत्र ने, वेशाली के लिच्छबियों ने, कपिलवस्तु के शाक्यों ने, 
अल्लकप्प के बुलियों ने, रामप्राम के कोलियो ने और पावा के 
मल्‍्लों ने कुशीनगर के मल्ल-राज के पास दूत के द्वारा लिख 
भेजा-- “भगवान क्षत्रिय थे; हम भी क्षत्रिय हैं । इस नाते 
उनके शरीर पर हमारा भी स्वत्व है ।” वेथदीप के ब्राह्मण ने 
भी इसी विषय में मल्‍ल-राज को लिखा । यह देखकर मलल- 
राज ने कहा--“भगवानब्‌ का शरीर हमारी सीमा में छूटा है; 
अतणएव हम किसी को न देंन ।” यह सुनकर सब राजे दलबल 
सहित कुशीनगर पर चढ़ आये और घोर युद्ध की संभावना 
होन लगी । यह देख “द्रोण” या “द्रोणाचार्य” नाम के एक 
ब्राह्मण ने सब के बीच में खड़े होकर कहा-- है क्षत्रियों! जिस 
महात्मा मे यावज्जीवन शान्ति का उपदेश दिया, उसी की अस्थियों 
के अवशिष्टांश के लिये यदि आप लोग घोर युद्ध. करें, तो बड़ी 
लज्ञा की बात है। में इस पवित्र अस्थि-समूह के आठ 
भाग किये देता हूँ। आप लोग अपने अपने भाग लेकर सब 
दिशाओं में उनके ऊपर स्तृूप बनाइये, जिससे उनकी कीति दिगन्त- 
व्यापिनी हो । इस उचित सम्मति से सब लोग सहमत 
हुए। तब द्रोणाचाय ने बुद्ध की पवित्र अ्रस्थियों के आठ भाग 
किये और वे आठों भाग आठ जातियों में बाँट दिये गये । उन 
पर प्रत्येक जाति ने एक एक स्तूप बनवाया । इन आठ स्थानों 
में बुद्ध की अस्थियों के ऊपर स्तूप बनवाये गये थे--राजयृह, 
चैशाली, कपिलवस्तु, अल्ृकप्प, रामग्राम, वेथदीप, पावा और 
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कुशीनगर । अनन्तर पिंप्पलीय वन के मोरिय क्षत्रियों का 
दूत भाग लेने के लिये आया । द्रोशाचाये ने उसे चिता की भस्म 
देकर विदा किया । अन्त में द्रोणाचाये ने स्तयं उस घड़े पर 
स्तृूप बनवाया, जिसमें अस्थियाँ रखी थीं। काल-क्रम से इन्हीं 
अस्थियों में कोई भाग या उसका कुछ अंश महाराज कनिष्क की 
आज्ञा से पश्चिमोत्तर प्रदेश में जा पहुँचा और उस पर एक 
चढ़ा भारी स्‍्तूप बनाया गया। १९०८ में पेशावर के निकट इसी 
कनिष्क-स्तूप से बुद्ध की कुछ अश्थियाँ प्राप्त हुई थीं । 


उक्त जीवनी का ऐतिहासिक सार 


ऊपर बौद्ध प्रंथों के आधार पर बुद्ध भगवान्‌ की जो जीवनी 
लिखी गई है, वह अनेक अतिशयोक्तियों और कल्पनाओं से 
पूरा है। इसमें से ऐतिहासिक सार केवल यही निकलता है कि बुद्ध 
का जन्म इसी से ५६७ वे पहले शाक्यों के प्रजातंत्र राज्य की राज- 
घानी कपिलवस्तु में हुआ था । उनके पिता का नाम राजा शुद्धोदन 
आर माता का नाम मायादेवी था। राजा शझुद्धोदन कदाचित्‌ 
उस प्रजातन्त्र राज्य के प्रधान या सभापति थे। जिस स्थान 
पर बुद्ध भगवान्‌ का जन्म हुआ था, वह स्थान बोद्ध अन्‍्यों में 
लुम्बिनी बन के नाम से लिखा गया हैे। वहाँ आंजकल 
रूम्मिन्देद नामक आम बसा हुआ है और उसके पास ही अशोक 
का एक स्तम्भ खड़ा है, जिस पर लिखा है--“यहीं भगवान्‌ का 
जन्म हुआ था ”। जन्म के पाँचवें दिन उनका नाम सिद्धार्थ 
रक्‍खा गया था। उनके गोत्र का नाम गौतम था, इसी लिये 
वे गौतम बुद्ध कहलाते थे । उनकी माता मायादेवो उनके जन्स 
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के सातवें ही दिन स्वगवासिनी हुईं; इसलिये उनकी मौसी तथा 
विमाता प्रजावती ने उनका पालन पोषण किया था । राजकुमार 
सिद्धार्थ एकान्त-प्रमी थे और खेल कूद या आसमोद प्रमोद में 
बहुत सम्मिलित न होते थे । वे सदा ध्यान में मग्न रहा करते 
थे और यही सोचा करते थे कि मनुष्य त्रिविध तापों से किस 
तरह छुटकारा पा सकता है । जब राजा शुद्धोदन ने अन्य 
अकार से कुमार का मन वैराग्य की ओर से हटता न देखा, तब 
उन्होने उन्हें विवाह-बन्धन में जकड़ने का मनसूवा बाँधा । 
सोलह वष की उम्र में राजकुमार का विवाह पड़ोस के कालिय 
वंश की राजकुमारी यशोधरा से कर दिया गया । राजकुमार के 
अट्ठाइसबे बे राजकुमारी यशोधरा गर्भवती हुई और उसके गर्भसे 
यथा समय राहुल नामक पुत्र उत्पन्न हुआ । उन्हीं दिनों राज- 
कुमार सिद्धाथ के मन में संन्यास ग्रहण करने का प्रवल विचार 
हो रहा था। जिस दिन राहुल उत्पन्न हुआ, उसी दिन आधी 
रात के समय उन्होने राज-पाट और धन-सम्मान को सदा के लिये 
त्यागकर जंगल का रास्ता लिया । बहुत दिनों तक उन्होंने इधर 
उधर घूम फिरकर परिडतों से ज्ञान प्राप्त करना चाहा । पर 
परिडतों की शिक्षा से उनको वह ज्ञान न॒प्राप्त हुआ, जिसकी 
खोज में वे घर से बाहर निकले थे। तब उन्होंने यह सोचा 
कि सब से पहले शारीरिक शुद्धता के लिये तपस्या करना आवश्यक 
है; क्योंकि बिना इसके चित्त शुद्ध नह! हो सकता । इस विचार 
से वे गया जी के निकट उरुबिल्व नामक आम में, निरंजना नदी 
के किनारे, घोर तपश्चयों में लीन हो गये । वे छः वर्षों तक 
तपस्या करते रहे । जब उन्होंने देखा कि मामूलो तपस्या से 
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कुछ नहीं होता, तब उन्होंने कठोर से कठोर त्रत और उपवास 
करना आरंभ किया । यहाँ तक कि वे दिन में सिफ एक दाना 
चावल का खाकर रहने लगे । इससे वे सूखकर कॉटा हो गये । 
जब उन्होंने देखा कि त्रत तथा उपवास करने से और शरीर को 
कष्ट देने से आत्मिक ज्ञान नहीं प्राप्त हो सकता, तब वे पृवबन्‌ भोजन 
करने लगे । इसके वाद व आत्मिक ज्ञान की खोज में बुद्ध गया 
गये । वहाँ वे पीपल के एक वृक्ष के नीचे ( जो पीछे से “बोधि- 
वृक्ष” के नाम से प्रसिद्ध हुआ ) बेठ गये और ध्यान करने लगे । 
जिस समय वे बोधि-बृक्ष के नीचे समाधि में बेठे हुए थे, उस समय 
उन्हे उस सत्य ज्ञान का प्रकाश मिला, जिससे वे “बुद्ध पढवी 
को प्राप्त हुए | “बुद्ध” पद प्राप्त करने के बाद व बनारस गये 
ओर वहाँ उन्होने सृगदाव ( सारनाथ ) मे पहले पहल अपने 
धर्म का उपदेश दिया । इसके बाद थे अपने धम का प्रचार करते 
हुए चारों ओर भ्रमण करने लगे । इसके कुछ ही दिनो वाद 
बुद्ध के साठ प्रधान शिष्य हो गये, जिनको उन्होने संघ में संघटित 
करके भिन्न भिन्न दिशाओं में अपने धर्म का प्रचार करने के 
लिये भेजा । एक बार वे अपने शिष्यों सहित मगध की राज- 
धानी राजगृह को गये । बहा मगध-राज बिम्बिसार बुद्ध का 
उपदेश सुनकर अपने अनुचरों के साथ बौद्ध मत का अनुयायी 
हो गया । वहाँ से वे अपनी जन्मभूमि कपिलवस्तु गये। वहाँ 
झुद्धोघन और उनका समस्त परिवार बुद्ध भगवान का शिष्य 
हो गया । इस प्रकार बुद्ध के अविश्रान्त परिश्रम से मद, 
ब्िच्छुवि, शाक्य आदि क्षत्रिय जातियों ने बौद्ध धर्म भ्हण कर 
लिया। इधर उधर भ्रमण करते हुए बुद्ध भगवान्‌ अन्त में कुशी- 
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नगर पहुँचे । वही ६० पू० ४८७ के लगभग उनका निवाण हुआ | 
अन्तिम संस्कार करने के बाद बुद्ध के शरीर का जो अवशेष 
प्राप्त हुआ, उस के आठ भाग किये गये । वे आठों भाग आठ 
जातियों में बाँट दिये गये औन उन पर प्रत्येक जाति ने एक एक 
स्तृप बनवाया । 


पाँचवाँ अध्याय 


. का मर 
गांतम बुद्ध के सिद्धान्त और उपदश 


संक्षेप में गौतम बुद्ध के “धम्म” या धर्म का सारांश “आये 
सत्यचतुष्टय” अथवा “चार आये ( उत्तम ) सत्य” है। चारों 
आये सत्य क्रम से ये हैं:--( १ ) संसार में “दुख” है; ( २ ) 
दुःख का “समुदय” अथात्‌ कारण है; (३ ) इस दुःख का 
“निरोध” हो सकता है; और ( ४ ) इस दुःख के निरोध का 
“ग्रार्ग” अथवा उपाय है । 

जब गौतम बुद्ध सम्यक ज्ञान प्राप्त करने के बाद बुद्ध गया 
से काशी को गये, तब वहाँ उन्होंने अपने पॉच पुराने शिष्यों को 
उपदेश दिया । उस उपदेश में ये चारों सत्य अच्छी तरह से 
दिखलाये गये हैं । 

आय्ये सत्य-चतुणय--भगवाब बुद्ध ने कहा-- है भिक्षुओ, 
जन्म दुःख है, जरा ( बुढ़ापा ) दुःख है. व्याधि (रोग) दुःग्ब हे, 
मृत्यु दुःख है । जिन वस्तुओं से हम घृणा करते हैं, उनका उपस्थित 
होना दुःख है । जिन वस्तुओं को हम चाहते हैं, उनका न मिलना 
दुःख है। सारांश यह कि जीवन की पाँचो कामनाओं में अथात्‌ 
पाँचो तत्वों में लिप्त रहना दुःख है। हे भमिश्षुओ, यह प्रथम 
आये सत्य है । 

“हे भिल्लुओ, लालसा पुनर्जन्म का कारण है । पुनजन्म में 
फिर लालसाएँ और कामनाएँ उत्पन्न होती हैं । लालसा तीन 
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प्रकोर की है; अथोत्‌ सुख की लालसा, जीवन की लालसा और 
शक्ति की लालसा । हे मिक्षुओ, यह द्वितीय आये सत्य है । 

“है भिल्लुओ, लालसाओं के पूर्ण निरोध से अथोत्‌ कामनाओं 
को दूर करने से, लालसाओं को छोड़ देने से, कामना के बिना 
कार्य चलाने से और कामनाओं का नाश करने से दुःख दूर हो 
सकता है। हे मिक्षुओ, यह तृतीय आये सत्य है । 

“है भिक्षुओ, यह पवित्र मागे आठ प्रकार का है, जिससे 
दुःख दूर होता है; अथोत्‌ ( १ ) सत्य विश्वास, (२ ) सत्य 
कामना, (३) सत्य वाक्य, (४) सत्य व्यवहार, (५) सत्य उपाय, 
( ६ ) सत्य उद्योग, (७) सत्य विचार और (८) सत्य ध्यान। 
है मिक्षुओ, यह चतुर्थ आय सत्य है ।” 88 

इस उपदेश का सारांश यह है कि जीवन दुःख है; जीवन 
और उसके मुखों की लालसा दुःख का कारण है; उस लालसा 
के मर जान से दुःख का नाश हो जाता है; और पवित्र जीवन 
से यह लालसा नष्ट हो जाती है । 

मध्यम पथ--बुद्धदेव ने अपनी घर्म-साधना के लिये “मज्मिमा 
परिपदा'' अथोत्‌ मध्यम पथ का अविष्कार किया। उन्होने कहा है--- 
दो अन्तिम कोटियाँ हैं। एक “कामेषु कामसुखलिकानुयोग:” अथोत्‌ 
विषयों के उपभोग में लीन होकर रहना; ओर दूसरी “अत्तकिल- 
सथानुयोग:” अर्थात्‌ कठिन साधनाओ के द्वारा आत्मा को 
शान्त करने में लगे रहना । इन दोनों कोटियों का परित्याग 
करके इन दोनों के मध्य का मार्ग अवलम्बन करना चाहिए; 
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अथोन्‌ न भोग-विज्ञास में ही आसक्त रहना चाहिए और न 
अनिद्रा, अनाहार, तपस्या आदि कठोर कष्ट-साघनाओं के द्वारा 
आत्मा का छेश ही देना चाहिए । इन दोनों के बीच में होकर 
चलना चाहिए। यही बुद्ध भगवान्‌ का “मध्यम पथ” हे ।& 

अनित्य, दुःख और अनात्मा--बुद्ध भगवान्‌ के धर्म का एक 
और प्रसिद्ध तत्व यह है कि उन्होंने समस्त दृश्यमान वस्तुओं को 
अनित्य, दुःख और अनात्मा (आत्मा-रहित) कहा है। इस विषय 
में उनका उपदेश इस प्रकार हे-- 

बुद्ध--मिक्षुगण, रूप नित्य है या अनित्य ९ 

मिक्षुगण--भगवन्‌ , वह अनित्य है । 

चुद्ध--अच्छा; जो अनित्य है, वह दुःख है या सुख; अर्थात्‌ 
दुःखकर है या सुखकर ? 

भिक्लुगण--ढुःखकर है । 

बुद्ध--जो अनित्य है, दुःखकर है और स्वभावत: विविध 
अकार से परिवतनशील है, उसके सम्बन्ध में क्या यह सोचना 
युक्तिसंगत है कि “यह हमारा है”, “यह हम हैं” और “यह हमारी 
आत्मा है” ९ 

मभिक्लुगए--नहीं भगवन्‌ , ऐसा सोचना उचित नहीं हे । 

बुद्ध भगवन्‌ ने और भी कहा है-- 

& भिन्लुगण, रूप अनात्मा है; अथात्‌ रूप आत्मा नहीं है । 
रूप यदि आत्मा होता, तो उससे पीड़ा कदापि न होती । किन्तु 
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हे भिक्षुगण, जिस कारण से रूप आत्मा नहीं है, उसी कारण से 
वह पीड़ा देता है ? । # 
अविदा --बुद्ध भगवान्‌ न अविद्या को सब प्रकार के दुःखों 
का निदान अथवा मूल कारण कहा है । मूल अविद्या से संस्कार, 
विज्ञान, नामरूप आदि कारण-परंपरा के द्वारा समस्त दुःख- 
समूह उत्पन्न होते हैं। अविद्या के निरोध से ही इन दुःख-समूहों 
का निरोध होता है । 
आत्म-निरोध और आत्मोन्नति--बौद्ध धम का मुख्य 
सिद्धान्त यह है कि आत्म-निरोध के द्वारा आत्मोन्नति की 
जाय | बुद्ध भगवान्‌ ने आत्म-निरोध और आत्मोन्नति पर 
बड़ा ज़ोर दिया है। अपनी मृत्यु के दिन उन्होने भिक्षुओं 
को बुलाकर आत्मोन्नति का मार्ग बतलाया था। यह मागे 
उन्होंने सात भागों में बॉटा है। ये सातों बौद्ध धर्म के सात 
रत्न कहलाते हैं । भगवान्‌ बुद्ध न कहा था--हें भिश्लुओ, वे 
सात रत्न हैं-“( १ ) चारो सच्चे ध्यान; ( २) पाप के विरुद्ध 
चारों प्रकार के बड़े प्रयत्न; (३) महात्मा होने के चारों माग; (४) 
पाँचों धामिक शक्तियों; ( ५ ) आत्मिक ज्ञान की पाँचो इन्द्रियों; 
(६ ) सातो प्रकार की बुद्धि; ओर (७) आठो प्रकार 
का माग। 
जिन “चार सच्चे ध्यानो” का उल्लेख ऊपर किया गया है, वे 
देह, ज्ञान, विचार और कारण के विषय मे हैं । जिन “पाप के 
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विरुद्ध चार प्रकार के बड़े प्रयत्रों” का उल्लेख ऊपर किया गया है, 
वे ये हैं--पाप के रोकने का प्रयत्न; पाप की जो अवस्थाएँ उठती हैं, 
उनको रोकने का प्रयत्न; भलाई करने का प्रयत्र; और भलाई 
को बढ़ाने का प्रयत्न । वास्तव में इन चारों प्रयज्ञो से यह तात्पय 
है कि मनुप्य जीवन भर अधिक भलाई करने के लिये सच्चा और 
निरन्तर उद्योग करे । “महात्मा होने के चारों मार्ग” ये हैं--- 
इच्छा करना, प्रयत्न करना, तैयारी करना और खोज करना | 
“पाँदो घार्मिक शक्तियाँ”ः और “आत्मिक ज्ञान की पाँचो 
इन्द्रियाँ ? ये हैँ---विश्वास, पराक्रम, विचार, ध्यान और बुद्धि । 
“सात प्रकार की बुद्धियोँं ” ये है--शक्ति, विचार, ध्यान, खोज, 
आनन्द, आराम और शान्ति । “आठ प्रकार के मार्ग” का वर्णन 
पहले ही किया जा चुका है । इस भ्रकार की बिस्द्ृत आत्मोन्नति 
के द्वारा विचिकित्सा ( सन्देह ), कामासक्ति, राग-ह्वेप, अभिमान, 
अविद्या आदि दसों बन्धनो को तोड़ने से अन्त में निवाण की 
श्राप्ति हो सकती है। धम्मपद्‌ में आत्मोन्नति के विपय में इस 
प्रकार लिखा है-- 

“जिसने अपनी यात्रा समाप्त कर ली है, जिसने शोक को 
छोड़ दिया है, जिसने अपने की सब ओर से खतंत्र कर लिया 
है, और जिसने सब बंधनों को तोड़ डाला है, उसके लिये कोई 
दुःख नहीं है । 

“उसी का विचार शान्त है, उसी के बचन और कस शान्त 
हैं, जो सच्चे ज्ञान के द्वारा खतंत्र और शान्त हो गया है ।” & 
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निरवांण या दृष्णाक्षय---बुद्धदेव ने कहा है कि काम अथवा 
तृष्णा का सब श्रकार से परित्याग करने ही से दुःख का निरोध 
होता है । इस हृष्णा के नाश ही का नाम “निवोण” है; 
इसी लिये निवाण का एक नाम “तृष्णा-क्षय” और दूसरा 
“अनालय'” है । आलय शब्द का अथ काम अथवा तृष्णा है। 

बहुधा यह विश्वास किया जाता है कि निवाण का अर्थ 
अन्तिम नाश अथवा झत्यु है। पर यह विश्वास गलत है। 
निवाण का अथ सृत्यु या अन्तिम नाश नहीं है। निर्वाण का 
तात्पय यह है कि जिस मानसिक प्रवृत्ति, और जीवन तथा उसके 
खुखो की जिस ठष्णा के द्वारा मनुष्य पुनजन्म के चक्कर में पड़ता 
है, उसका नाश हो जाय । बुद्धदेव का जिस निवाण से तात्पय 
था, वह इसी जीवन में प्राप्त हो सकता है। स्वयं बुद्ध ने वह 
निरवाण अपने जीवन में ही प्राप्त किया था। अतणव निवाण 
पाप-रहित जीवन बिताने, तृष्णाओ को त्यागन और निरन्तर 
आत्मोज्ञति करने से प्राप्त होता है। संक्षेप में निवाण का अर्थ 
यह है कि झृत्यु के उपरान्त फिर पुनजन्म न हो । 

कर्म ओर पुनर्जेन्म--गौतम बुद्ध आत्मा का अस्तित्व नहीं - 
मानते थे; पर आरयों के मन में आत्मा के पुनजन्म का सिद्धान्त 
इतना जमा हुआ था कि वह निकाला नहीं जा सकता था। 
इसी कारण गौतम बुद्ध पुनजेन्म का सिद्धान्त महण करते हुए 
भी आत्मा का सिद्धान्त नहीं मानते थे। परन्तु यदि आत्मा 
ही नहीं है, तो वह क्‍या वस्तु है जिसका पुनजन्म होता है? 
इसका उत्तर बौद्ध धर्म के कमंबाद में मिलता है । 

बौद्ध धर्म का कमंवाद या कम सम्बन्धी सिद्धान्त संक्तेप में 
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» निम्नलिखित वाक्य में दिया है--“ कम्मस्स कोम्हि कम्मदायादों 


बे 


कम्मयोनि कम्मबन्धु कम्मपरिसरणो, यं कम्मं करिस्सामि कल्यारं 
वा पापक॑ वा तस्स दायादों भविस्सामि ”। यह वाक्य “ अंशुत्तर 
निकाय ” और “ नेक्तिषकरण ” आदि कई स्थानों में मिलता 
है। इसका अर्थ यह है---“कम ही हमारा निज का है, हम कर्म 
फल के उत्तराधिकारी हैं, कम ही हमारी उत्पत्ति का कारण है, 
कर्म ही हमारा बन्धु है, कर्म ही हमारा शरण्य है। पुण्य हो 
या पाप, हम जो कर्म करेंगे, उसके उत्तराधिकारी होंगे; अर्थात्‌ 
उस का फल हमको भोगना होगा । ” 

संत्तेप में इस सिद्धान्त का तात्पय यह है कि मनुष्य के कम 
का नाश नहीं हो सकता और उसका यथोचित फल अवश्य 
मिलता है । इस सिद्धान्त के अनुसार मनुप्य के इस जीवन की 
अवस्था उसके पू्वजन्म के कर्मों का फल है। वोद्ध अन्थकारों 
ने एक जन्म से दूसरे जन्म के सम्बन्ध का उदाहरण दीपशिखा 
से दिया है। जिस तरह एक दीए से दूसरा दीआ जला 
लिया जाता है, उसी तरह एक जन्‍म के कम्म से दूसरे जन्म 
की अवस्था निश्चित होती है । पर अब प्रश्न यह उठता है 
कि यदि आत्मा ही नहीं हे, तो वह कोन सी वस्तु है, जिस कर्मों 
का फल भागना पड़ता है ? इसका उत्तर यह है कि जब मनुष्य 
मरता हैं, तब रूप, बेदना, विज्ञान, संज्ञा और संस्कार नामक 
जिन पॉच स्कन्धो या तत्वों से उसका शरीर बना रहता है, 
वे भी उसके साथ मर जाते हैं। पर उसके कर्मा' के प्रभाव से 
तुरन्त ही नवीन पंचस्कन्धों का प्रादुभाव हो जाता है; और किसी 
दूसरे लोक या जगतू में एक नया प्राणी या जीव अस्तित्व में 
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आ जाता है। यद्यपि इस प्राणी या जीव का रूप और रकन्ध 
इत्यादि भिन्‍न होता है, तथापि वास्तव में यह वही प्राणी है, जो 
अभी गत हो गया है; क्योंकि कर्म दोनों का वही है। अत- 
एब कर्मरूपी शंखला ही एक जन्म को दूसरे जन्म से बाँधती है । 

प्रज्ञा या ज्ञान यज्ध--' दीघनिकाय “ में राजा महाविजित 
के यज्ञ का वर्णन करते हुए बुद्धेव ने कहा है--“हे ब्राह्मण, 
उस यज्ञ में गोत्रध नही हुआ, छागबध नहीं हुआ, मेपबध 
नहीं हुआ, कुक्कुटवध नहीं हुआ, शूकरवध नहीं हुआ, और अन्य 
प्राशियो का भी बध नहीं हुआ । इसी तरह यूप के लिये वृक्त 
का छेंदन नहीं हुआ और आसन के लिये कुशोच्छेदन भी नहीं 
हुआ । उस स्थान पर भुत्य, सेवक इत्यादि को दण्ड द्वारा ताड़ना 
नहीं करनी पड़ी। वे लोग रोत राते काम नहीं करते थे। जो 
उनकी इच्छा हुई, वह किया, जो इच्छा न हुई, वह न किया । 
बह यज्ञ घृत, तेल, नवनीत, दही, गुड़ और मधु के द्वारा ही 
संपन्न हुआ था ।' 

इस प्रकार बुद्धदेव ने हिसान्‍्मक यज्ञ की अपेक्षा अहिंसा- 
त्मक यज्ञ की श्रेष्ठता का वर्णन करके उत्तरोत्तर दान आदि 
के रूप में उत्कृष्ट यज्ञों का उल्लेख किया है । अन्त में बुद्ध ने कहा 
है कि शील, समाधि और प्रज्ञा-यज्ञ ही सब से उत्कृष्ट और 
महान्‌ फल के देनेवाले यज्ञ हैं । ब्राह्मण कूटदन्त ने यज्ञ करने 
के लिये बहुत से पशु एकत्र किये थे। भगवान्‌ के इस सर्वोत्किप्ट 
यज्ञ की बात सुनकर वह बहुत प्रसन्न हुआ ओर बोला-“भग- 
वन्‌ , मैंने आपकी शरण ली है। में ये सात सौ बैल, सात सो 
बछडे, सात सौ बछ्ियाँ, सात सौ छाग और सात सौ मेप छोड़े 
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देता हैँ । मैंने इनको जीवदान दिया । ये सब हरी हरी घास 

चरें, ठंढा पानी पीयें और ठंढी ठंढी हवा से शीतल हों ”। 

बुद्धदेव ने त्रिविध यज्ञों की बात बतलाकर अन्त में शील, 
समाधि और प्रज्ञा-यज्ञ के सम्बन्ध में कहा है कि शील से समाधि 
ओर समाधि से श्रद्धा का लाभ होता है। इस प्रकार बुद्ध 
भगवान्‌ के मत से प्रज्ञा-यज्ञ ही सवश्रेष्ठ यज्ञ है । 

अनीश्वर बाद --बौद्ध घ्म अनीश्वर-वादी है। उसका सिद्धान्त 
है कि इश्वरोपासना न करके भी मुक्ति या निवाण की प्राप्ति हो 
सकती है। इंश्वर के अस्तित्व या अनस्तित्व से कुछ बनता बिग- 
ड्ता नहीं । बुद्धदेव ने वेदों का प्रामाएय भी नहीं माना है । 

«- ..मेत्री आदि भावनाएँ--सब प्राणिया को मित्र के समान 
जानना ही “ैत्री-भावना” है । बौद्ध घम मे यह भावना सुप्रसिद्ध 
और अति रमणीय है। “मुदिता”, “उपेक्षा” और “करुणा” 
आदि और भी कई भावनाओं के द्वारा मनुष्य धीरे धीरे उन्नति 
करता हुआ निवांण के मार्ग में जा सकता है । 

जाति-भेद--बुद्ध भगवान्‌ जाति-मेद नहीं मानते थे । बौद्ध धम 
में ऊँच नीच का विचार न था। धार्मिक और पवित्र जीवन व्यतीत 
करने से, क्या जाह्मण और क्या शूद्र, सभी समान रीति से सर्वोच्च 
प्रतिष्ठा पा सकते थे। जाति-मेद भिक्षुओं के संग्रदाय में तो 
था ही नहीं । ग्रहस्थों पर से भी उसका प्रभाव जाता रहा; 
क्योंकि कोई ग्रहस्थ, चाहे वह कितने ही नीच वंश का क्यो न होता, 
मिक्षुओं का संप्रदाय ग्रहण करके बड़ी से बड़ी श्रतिष्ठा पा 

» सकता था। “धम्म-पद्‌” में लिखा भी है--“मनुष्य अपने वंश 
अथवा जन्म सें ब्राह्मण नहीं होता; बल्कि जिसमें सत्यता और पुण्य 
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है, वही आह्यण है ” #। “वासेत्थ सुत्त” में भी लिखा है-- 
“मै किसी को उसके जन्म से अथवा उसके किसी विशेष माता- 
पिता से उत्वन्न होने के कारण ब्राह्मण नही कहता । में उसे आद्वण 
कहता हूँ, जिसके पास कुछ न हो और फिर भी जो किसी बस्तु 
की लालसा न करे । जो कामना से रहित है और जिसने इन्द्रियों 
का दमन किया है, उसी को में ब्राह्मण कहता हूँ ।” एक बार 
वशिष्ठ और भरद्वाज नाम के दो युवा ब्राह्मण इस बात पर लड़ने 
लगे कि “मनुष्य ब्राह्मण कैसे होता है ”। वे दोनों गौतम के 
पास उनकी सम्मति जानने के लिये गये । गौतम ने एक व्याख्यान 
दिया, जिसमें उन्होंने जोर देकर जाति-भेद का खण्डन किया और 
कहा कि मनुष्यों का गुण उनके कार्य से है, उनके जन्म से नहीं। 
गौतम बुद्ध के प्रधान प्रधान सिद्धान्त संक्षेप में ऊपर दिये 
गये हैं । उनसे पाठकों को बौद्ध धर्म का थोड़ा बहुत ज्ञान हो 
गया होगा । हम ऊपर कह चुके हैं कि बौद्ध धर्म वास्तव 
में आत्मोज्षति की प्रणाली है; अथान्‌ वह मनुष्य को एक ऐसा 
मार्ग बतलाता है, जिस पर चलकर वह इस संसार में पवित्र 
जीवन व्यतीत कर सकता है। वौद्ध-घर्म यह भी कहता है कि 
जो पवित्र शान्ति आत्मोन्नति करन और पवित्र जीवन व्यतीत - 
करने से मिलती है, वह इसी संसार मे प्राप्त हो सकती है। 
यही पवित्र शान्ति बौद्धों का स्वग है, यही उनका “निबाण” है। 
गौतम बुद्ध का धर्म परलोक के लिये किसी पुरस्कार का लालच - 
नहीं देता । भलाई स्वयं एक बड़ा पुरस्कार है। पुण्यमय 
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कं 


बोड-कालीन भारत हर 


जीवन ही बौद्रों का अन्तिम उद्देश्य है। इस प्रथ्वी पर पुण्य- 
मय शान्ति ही बौट्धो का निवाण है। बुद्ध ने संसार के इतिहास 
से पहले पहल यह प्रकट किया कि प्रत्येक मनुष्य स्वयं अपने लिये 
इसी संसार और इसी जीवन में बिना इश्वर या छोटे बड़े देवता- 
ओ की कुछ भो सहायता के सुक्ति प्राप्त कर सकता है। यही 
बुद्ध के धर्म की सब से प्रधान बात हैं । 

श्री विधुशेखर भट्टाचायर ने बैंगला भाषा में “ बौद्ध धर्मेर 
प्रतिष्ठा” नामक एक बहुत ही गंभीर और विचारपूणण लेख लिखा 
है। इस लेख का अनुवाद “सरखती” के मई १९१४ वाले 
अंक में “बौद्ध-धर्म की प्रतिष्ठा” नाम से निकल चुका है । इस 
लेख में भट्टाचाये महाशय ने यह सिद्ध करन का प्रयत्न किया है 
कि बौद्ध धर्म कोई खतन्त्र धर्म नहीं है; उसकी उत्पत्ति सनातन 
वैदिक धमम से ही है । बौद्ध धम के जितन प्रधान प्रधान सिद्धान्त 
हैं, वे सव किसी न किसी रूप में बुद्ध के पहले भी विद्यमान थे । 
बुद्ध ने केबल यही किया कि उन सव सिद्धान्ता को सनातन 
बैदिक धर्म से लेकर और उनमे थोड़ा बहुत परिवत्तन करके एक 
नये धर्म की स्थापना की। श्रीविधुशेखर महाशय ने अपने 
सिद्धान्त के पक्ष मे जो प्रमाण दिये हैं, वे बहुत सयुक्तिक अतीत 
होते हैं । पाठकों के मनोविनोद के लिये उस लेख का सारांश हम 
यहाँ पर दिये देते हैं । 

“जिस समय भारत की धमे-चिन्ता रूपिणी नदी संहिता रूपी 
पवत से निकलकर आरण्यकोपनिषद्‌ नामक गंभीर कन्दरा में 
डपस्थित हुईं, उस ख्मय उसका प्रवाह और भी अबल तथा 
उसका वेग और भी भीषण हो गया । वह नदी कलकल शब्द 


जड़े सिद्धान्त और उपदेश 


करती हुई आगे बढ़ी । इसके वाद घारा-भंग हुआ और एक 
घारा की तीन धाराएँ हो गईं। वे तीन धाराएँ तीन भिन्न दिशाओं 
में वहीं । भिन्न प्रकृति के संसर्ग से उनकी प्रकृतियाँ भी भिन्न हो 
गई: इसलिये उनके नाम भी भिन्न भिन्न हुए। प्रधान घारा का 
पहला ही नाम रहा और वह वैदिक, हिंदू या ब्राह्मण धर्म के 
नाम से विख्यात है। अन्य दो धाराओं में एक का नाम बौद्ध - 
और दूसरी का जैन हुआ । इसके सिवा और कुछ नहीं । बोद्ध 
घर्म हठात्‌ आकोश से अथवा समुद्र से उत्पतित नहीं हुआ । 
जो धम पहले से चला आ रहा था, गौतम बुद्ध ने उसे केवल 
एक नया रूप दे दिया ! जिस तरह प्राचीन वैदिक धम ही भिन्न 
भिन्न अवस्थाओं में परिवतेन प्राप्त करता हुआ पौराशिक धरम में 
परिणत हुआ, उसी तरह बौद्ध धर्म भी इसी ग्राचीन वैदिक धर्म 
का विभिन्न परिवतन है । अब आइये देखें कि बुद्ध भगवान ने 
अपने कौन कौन से सिद्धान्त प्राचीन वैदिक धमम से लिये हैं । 

(१) बौद्ध धर्म का मूल सिद्धान्त “दुःखवाद' है। यह भारतीय 
दशन-शास्त्रों की साधारण बात है। इसमें बौद्ध धर्म की कोई 
विशेषता नहीं है । इसके लिये प्रमाण देने की भी श्रावश्यकता 
नहीं; क्योंकि इसे सभी जानते हैं। तथापि एक प्रमाण का उल्लेख 
किया जाता है । सांख्य-दशन का मूल यही है । दुःख की निवृत्ति 
किस तरह होगी, सांख्य-द्शन यही बताने में प्रवृत्त हुआ है। 

(२) बुद्धदेव ने जन्म, मृत्यु, जरा और व्याधि के रूप में 
दुःख का विश्लेषण किया है। किंतु हम यह नहीं कह सकते कि 
बुद्ध भगवान्‌ ही इस के प्रथम ज्ञाता थे; क्योंकि उपनिषदों में 
डसके अनेक प्रमाण हैं, जिनमें से कुछ यहाँ दिये जाते हैं । 
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“न जरा न झृत्युन शोक:?--छान्दोस्य, ४८. ८. १. 

“ज्ञ पश्यो सृत्युं पश्यति न रोगम --छान्दोग्य, ७. २६. २. 

“जरां सृत्युमेति --बृह॒दारशयक, ३. ५. १. 

“न तस्य रोगो न जरा न मृत्यु. ---श्वेताश्वतर, २. १२. 

गीता में भी कहा है--“जन्मसृत्युजरादुखेबिमुक्तोडमृतम- 
श्नुते” श्रथोत्‌ जन्म, सत्यु और बुढ़ापे के दुःखों से विमुक्त होकर 
मनुष्य अमृत अथोत्‌ सोक्ष का अनुभव करता है । 

(३) “आये सत्य चतुष्टय” नामक चार मूल सूत्रों की 
कल्पना भी बुद्ध की निज की उपज नहीं है । चिकित्सा शास्त्र में 
जो बात प्रसिद्ध थी, वही उन्होंने अध्यात्म विया में ग्रहण की 
है &%। चिकित्सा शास्त्र चार भागों में विभक्त है--रोग, रोग का 
कारण, रोग का नाश और रोग के नाश का उपाय । योग शास्त्र 
भी इसी पद्धति का अवलंबन करता है ! उसके चार मूल सूत्र 
ये हैं:--संसार, संसार का हेतु, मोक्ष (अथोतू संसार से मुक्ति) 
ओर उस मोक्ष का उपाय | पातंजल दर्शन के भाप्यकता ने ये 
बातें प्रकाशित की हैं:---चिकित्साशास्त्रं चतुव्यूंहं रोग:, रोगहेतुः, 
आरोग्यं, मैषज्यमिति । एबमिद्मपि शास्त्र चतुव्यूहमेव । तथथा- 
संसार:, संसार हेतुः, मोक्षः, मोक्षोपाय इति । 

(४) कह्दा जाता है कि बुद्धदेव ने “मध्यम पथ” का आवि- 
प्कार किया । पर यह कहना भी ठीक नहीं है; क्योंकि मध्यम 
पथ की बात बुद्ध के पहले भी प्रचलित थी। बौधायन सूत्र 
(७. २३-२४) में निम्नलिखित ःछोक पाये जाते हैं--- 





# कने कृत “मैनुअल आफ़ नुद्धिज्माँ पृष्ठ ४६-४७. 
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आहिताशिरनस्वांध ब्रह्मचारी च॑ ते त्रयः। 
अश्षन्त पृव सिद्धन्ति नेषां सिद्धिरनक्षतः ॥ 
गृहस्थो श्रह्माचारी वा योज्नश्षस्तु तपश्वरेत्‌ । 
नणाप्मि होन्नछोपेन अवकीर्णी भवेत्तु सशः॥ 
ये दोनों छोक अनशन तपश्चयों के विरोधी हैं। गीता (६. 
१६-१७) में भी कहा है-- 
नात्यक्षतस्तु योगोस्ति न चैकान्तमनश्नतः । 
न चातति स्वप्तशो लस्य जाग्रतो नेव चाजुंन ॥ 
युक्ताहारविद्ारस्थ युक्तचेष्टस्य कमेंसु । 
युक्तरस्वभाववोधस्य योगो भवति दुःखहा ४ 
अथात्‌ बहुत अधिक खानेवाल या बिलकुल न खानेवाल 
ओर खूब सोनवाले अथवा जागरण करनेबाल को योग सिद्ध नहीं 
होता । जिसका आहार विहार नियत है, कमों' का आचरण 
नपा तुला है और सोना-जागना परिमित है, उसी को योग 
सुखावह होता है । 
यही तो है मध्यम माग । आहारादि अधिक करने और न 
करने, इन दोनों के मध्य होकर चलना ही योग है । बुद्धदेव की 
उक्तियों स इन यक्तियों मे कुछ भी मिन्नता नहीं । अतः कहना 
पड़ता है कि बुद्धपेव का यह मध्यम सार्ग कोई नई कल्पना नहीं है। 
(७) अनित्य, दुःख और अनात्मा--ये तीन तत्व बुद्धदेव 
के प्रकाशित किये हुए कहे जात हैं; पर यथार्थ में ऐसा नहीं है । 
बुद्धदेव के बहुत पहले ही वे द्रोन शास्त्रों में आलोचित हो चुक 
हैं। प्रायः सभी दशशनों में यह जगत्मरपंच अनित्य, दुःख और 
अनात्मा कहा गया है । जो अविद्या से अस्त हैं, वही इसको नित्य, 
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सुख और आत्मा सममते हैं । इस विषय में पातंजल दशन में 
जो कुछ कहा गया है, वह इस प्रकार है-- 
अनित्याशुचिदुःखानात्मसु नित्य शुचिसुखात्मत्यातिरविद्या । (२. ५.) 
अथोत्‌ अनित्य को नित्य, दुःख को सुख और अनात्मा 
को आत्मा समभनेवाली बुद्धि ही अ्विद्या है । 
(६) बुद्धदेव ने सब दुःखों का मूल अविद्या को ही माना है। 
यह भी प्राय: सभी दशेनों और विशेषतः वेदान्त की मूल बात है । 
(७) बुद्धदेव ने तृष्णा के नष्ट होने को ही निवोण कहा है । 
यह भी नई बात नहीं है। उपनिषदों में यह बात कई स्थानों पर 
लिखी गई है। प्रमाण स्वरूप दो एक उदाहरण दिये जाते हैं--- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येजस्य हृदिस्थिताः । 
अथ मत्योध्झतो भवत्यन्न ब्रह्मा समब्नुते ॥ 
( बृहदारण्यक्र, ४७. ४७. ) 
अथात्‌ जब मनुष्य के हृदय की सब कामनाएँ दूर हो 
जाती हैं, तभी वह अमर होकर ब्रह्म को प्राम होता है । 
गीता में भी कहा है--- 
विद्वाय कामान्‌ यः सर्वान्‌ पुमांश्षरति निःस्टदः । 
निममों निरहंकारः स॒ शान्तिमधिगच्छति ॥ 
( यीता, २. ७१. » 
अथात्‌ जो पुरुष सब कामनाओं को छोड़कर और निःर्प्ह 
होकर व्यवहार करता है और जिसे ममत्व तथा अहंकार नहीं 
होता, उसी को शांति मिलती है । 
(८) बुद्धदेव ने हिंसात्मक वैदिक याग-यज्ञों का भी खण्डन 
किया है । वेदों का प्रामाण्य भी उन्होंने खीकृत नहीं किया । पर 
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इस विषय में भी उनका सिद्धांत नया नहीं है । उनके बहुत पहले 
सांख्य-दशनकार महषि कपिल ने तीज युक्तियों से वैदिक काये- 
समूह की निन्‍्दा की है । मद॒पि कपिल के पहले भो वैदिक कमें- 
समूह के प्रति लोग श्रद्धारहित हो चुके थे। मुण्डकोपनिषद्‌ 
(१. २०७ ) में कहा गया है-- 

छवा ठोत अददा यज्ञरूपा अष्टाइशोक्तमवयर्य येपु कम । 

एतच्छेयों येडमिनन्दन्ति मूढृ। जरारृत्युं पुनरेवापि यान्ति ॥ 

अथात्‌ जिनके निरृप्ट कर्म कहे गये हैं, ऐसे अष्टाद्श जन- 
युक्त (ऋतिक १६ + यजमान १+ यजमानपत्नी १८ १८) यज्ञ 
रूपी छ्ुव ( नोकाएँ ) कमज़ोर ६ | जो मूर्बे इनको कल्याणकारी 
सममकर इनका अभिनन्दन करते हैं, वे फिर फिर जरा और 
सत्यु को प्राप्त होते हैं । 

वैदिक कम-समूह की निन्‍्दा करनेवाली और भो अनेक 
श्रुतियाँ पाई जाती हैं । गीता में भी कहा है-- 

अपुण्यविषया बेदा निस्त्रेगुण्यो मवाजुन । 
(सीता २, ४५. ) 
अथांत्‌ हे अजुन, वेद सत, रज और तम इन तीनों गुणों 
की बातों से भरे पड़े हैं; इसलिये तू निस्त्रे-गुश्य अथान त्रिगुणों 
स अतीत हो। 

(९) द्रव्य-यज्ञ आदि की अपेक्षा प्रज्ञा-यज्ञ को ही श्रेष्ठ मानकर 
बुद्धदेव न उसका प्रचार किया था। पर उनकी इस बात को भी 
हम नई नहीं कह सकते । बुद्धदेव ने जैसे पहले द्रव्य-यज्ञ की बात 
कहकर अन्त में प्रज्ञा-यज्ञ को ही श्रेष्ठता दी है, वैसे ही गीता में 
भो कहा गया है । यथा-- 
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श्रेयान्द्रव्यमयाय्ज्ञादुज्ञाननज्ञः परन्तप । 
सर्व कर्माखिल पार्थ ! ज्ञाने परिसमाप्यते ॥ 
( गीता, ४. रे३. » 


अथोौन्‌ द्रव्यमय यज्ञ की अपेक्षा ज्ञानमय यज्ञ श्रेष्ठ है; 
क्योंकि सब प्रकार के कर्मो' का प्येवसान ज्ञान मे ही होता है । 

(१०) बौद्ध धर्म में इेश्वर-वाद नही माना जाता। किन्तु 
यह भी बुद्धदेव की निजी कल्पना नहीं है। सांख्य और मीसांसा 
दशेन यह बात पहले ही से कहते आते थे । 

(११) बहुत से लोग बौद्ध धर्म की विशेषता दिखलान के लिये 
उसके कर्मवाद का उल्लेख करते हैं। किन्तु प्राचीन हिन्दू धर्म 
की यह एक बहुत ही प्रसिद्ध बात है । उपनिषदों में इसके संबंध 
में अनेक वाक्य हैं | बृहदारण्यक मे लिखा है--“पुण्यो बै पुण्ये 
न कमंणा भवति, पाप: पापेन।” अथात्‌ पुण्य कम से पुण्य होता 
है और पाप कम से पाप होता है! गीता में भी कहा है-- 
“लोकोडय॑ कमेबन्धन:” | अथान्‌ यह लोक क्मों से बँधा हुआ है। 
इसका अर्थ यह है कि लोगो को अपने शुभाशुभ कर्मों का फल 
भोगना पड़ता है । 

(१२) मैत्री आदि भावनाएँ बौद्ध धर्म के प्रसिद्ध लक्षण हैं। 
पर ये भावनाएँ भी बुद्ध की अपनी कस्पना नहीं हैं। वेद की 
संहिताओं के समय से ही ये भावनाएँ भारत के भावुका के हृदय 
में प्रकाशित हुई हैं । ऋषि कहते हैं--- 


मित्रस्याहं चक्षषा सर्वाणि भूतानि समीक्षे । 
( वाजसनेयि संहिता ) 
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अथात्‌ मित्र की दृष्टि से हम सब प्राणियों को देखते हैं । 
पातंजल दशेन में भी एक सूत्र इसी विषय में है--- 

“जेन्रीकरुणामुददितोपेक्षर्णां खुखदुःखपुण्यापुण्यविषयाणों. भावाना- 
तवश्चित्तपप दनम्‌ ।” 

अथात्‌ मैत्री, करुणा, मुदिता और उपेक्षा इन चार भावनाश्रों 
से चित्त में प्रसन्नता हीती है। 

इन सब बातों पर विचार करके कहना पड़ता है कि सनातन 
वैदिक धम ही से बौद्ध धर्म की उत्पत्ति हुई है। बस यही श्री 
विधुशखर भट्टाचाय महाशय के लेख का सारांश है । 

बौद्ध धम के सिद्धान्तों का उल्लेख करने के उपरान्त अब हम 
गौतम बुद्ध की धार्मिक शिक्षाओं का कुछ सारांश यहाँ देते हैं । 

गौतम बुद्ध ने शावकों (गृहस्थ शिष्यों) के लिये मनाहो की 
निम्नलिखित पाँच आज्ञाएँ दी हैं, जो निस्सन्देह हिन्दू घर शास्त्र 
के पाँच महापातकों से ली गई हैं-- 

“श्रावकों को किसी जीव की हत्या न करनी चाहिए और 
न किसी से हत्या करानी चाहिए; और यदि दूसरे लोग उसकी 
हत्या करें, तो उनकी प्रशंसा भी नहीं करनी चाहिए । श्रावकों को 
चाहिए कि वे प्रत्येक प्राणी के वध का विरोध करें, चाहे वह 
आणी छोटा द्वो या बड़ा, निबल हो या बलवान । 

“आबकों को किसी स्थान से कभी कोई ऐसी वस्तु न लेनी 
चादिए, जिसे वे जानते हों कि दूसरे की है और जो उन्हें. नहीं 
दी गई दै। उन्हें दूसरों को भी ऐसी वस्तु न लेने देनी चाहिए; 
ओर जो लोग लें, उनकी प्रशंसा न करनी चाहिए। उन्हें सब 
अकार की चोरी का त्याग करना चाहिए । 
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“बुद्धिमान मनुष्यों को व्यभिचार का त्याग जलते हुए कोयले 
की तरह करना चाहिए । यदि वे इन्द्रियों का निभह न कर सकें, 
ते उन्हें दूसरे की स्त्री के साथ व्यमिचार भी न करना चाहिए ॥ 

“किसी मनुष्य को न्यायालय में या और कहीं दूसरे से झूठ 
न बोलना चाहिए । उसे दूसरे से भी झूठ न बोलवाना चाहिए; 
ओर जो लोग झूठ बोलें, उनकी प्रशंसा न करनी चाहिए । उसे 
सब अ्रसत्य बातों का त्याग करना चाहिए । 

“जो गृहस्थ इस घर्म को मानता हो, उसे कोई नशा न पीना 
चाहिए । उसे दूसरों को भी नशा न पिलाना चाहिए; और जो 
लोग पीएँ, उनकी प्रशंसा भी न करनो चाहिए ।'+$ 

रक्त पाँचों आज्ञाएँ, जो “पंचशील” के नाम से प्रसिद्ध हैं, 
सब बौढ्ों के लिये अथोत्‌ गृहस्थ और भिल्लु दोनों के लिये हें । 
वे संक्षेप में इस प्रकार कही गई हैं-- 

(१) किसी जीव को न मारना चाहिए। 

(२) जो वस्तु न दी गई हो, उसे न लेना चाहिए; अथात्‌ 
चोरी न करनी चाहिए | 

(३) झूठ न बोलना चाहिए । 

(४) कोई नशा न करना चाहिए | 

(५) व्यभिचार न करना चाहिए । 

पाँच नियम और भी दिये गये हैं, जो गृहस्थों के लिये 
अत्यावश्यक नहीं हैं; पर मिक्षुओं और कट्टर धार्मिक ग्रहस्थों के 

लिये परम आवश्यक हैं । वे ये हैं--- 


# धाम्मिक सुत्त, सुत्तनिपात (१६--२३) 
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(६) रात्रि को असमय भोजन नहीं करना चाहिए । 

(७) माला नहीं पहननी चाहिए और सुगन्धि नहीं लगानी 
चाहिए । 

(८) भूमि पर बिछौना बिछाकर सोना चाहिए। 

(९) नाच ओर गाने-बजाने आदि से बचना चाहिए । 

(१०) साना और चाँदी काम मे न लाना चाहिए। 

ये दसों आज्ञाएँ, ,जो “दशशील” के नाम से भ्रसिद्ध हैं, 
मिक्षुओं के लिये परम आवश्यक रूप से मानने योग्य हैं । 

गृहस्थों के धम का जो विस्ट्ृत वर्णन प्रसिद्ध “सिगा लोवाद- 
मुत्त' में दिया है, वह हम यहाँ पर उद्धृत करते हैं । 

माता-पिता और सनन्‍्तान 

माता-पिता को चाहिए कि वे-- 

(१) लड़कों को पाप से बचावें । 

(२) उन्हें पुण्य करने की शिक्षा दें। 

(३) उन्हें शिल्पा और शास्त्रों की शिक्षा दिलावें । 

(४) उनके लिये योग्य पति या पत्नी ढूँढ़ द । 

(५) उन्हें पेतूक अधिकार हें । 

लड़का को कहना चाहिए--- 

(१) जिन्‍्हान मेरा पालन किया है, उनका मैं पालन करूँगा। 

(२) में गृहस्थी के उन थर्मों का पालन करूँगा, जो मेरे लिये 
आवश्यक हैं । 

(३) में उनकी संपत्ति की रक्षा करूँगा। 

(४) में अपने को उनका उत्तराधिकारी होने के योग्य 
अनाऊँगा। 
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(८) मैं उनकी मृत्यु के उपरान्त आदर से उनका ध्यान 
करूँगा | 
रे 
गुरु आर शिष्य 
शिष्य को अपने गुरुओं का सत्कार इस प्रकार करना चाहिए- 
(१) उनके सामने उठकर खड़े होना चाहिए। 
(२) उनकी सेवा करनी चाहिए। 
(३) उनकी आज्ञाओ का पालन करना चाहिए । 
(४) उन्‍हें आवश्यक वस्तुएँ देनी चाहिएँ । 
(०) उनकी शिक्षाञ्रों पर ध्यान देना चाहिए । 
गुरु को अपने शिष्यों पर इस प्रकार ख्लेह दिग्याना चाहिए--- 
(१) उन्हे सब अच्छी बातों की शिक्षा देनी चाहिए। 
(२) उन्हें विद्या महण करने की शिक्षा देनी चाहिए । 
(३) उन्हें शाख्र और विद्या सिखानी चाहिए । 
(४) उनके मित्रों ओर साथियो मे उनकी प्रशंसा करनी 
चाहिए । 
(७) आपत्ति से उनकी रक्षा करनी चाहिए । 
पति ओर पत्नी 
पति को अपनी पत्नी का इस प्रकार पालन करना चाहिए--- 
(१) उसके साथ आदर का व्यवहार करना चाहिए | 
(२) उस पर कृपा करनी चाहिए। 
(३) उसके स/थ सच्चा व्यवहार करना चाहिए | 
(४) लोगो के सामने उसका सत्कार करना चाहिए । 
९०५) उसे उचित वस्त्र और आभूषण देने चाहिएँ । 
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पत्नी को ग्रहस्थी में इस प्रकार रहना चाहिए--- 
(१) अपने घर के लोगों से ठीक तरह का बताव करना चाहिए । 
(२) मित्रों और सम्बन्धियों का उचित आदर करना चाहिए । 
(३) पातित्रत धर्म का पालन करना चाहिए । 
(४) किफायत के साथ घर का प्रबन्ध करना चाहिए । 
(०) अपने कार्यो में दक्षता और परिश्रम दिखाना चाहिए। 
मित्र ओर साथी 
आय पुरूष को मित्रों से इस प्रकार व्यवहार करना चाहिए--- 
(१) उन्हे उपहार देना चाहिए । 
(२) उनसे झदु संभाषण करना चाहिए । 
(३) उन्हें लाभ पहुँचाना चाहिए । 
(४) उनके साथ वराबरी का बताव करना चाहिए । 
(५) उन्हें साथ रखकर अपने धन का उपभोग करना चाहिए। 
मित्रा को उसके साथ इस प्रकार प्रीति दिखानी चाहिए--- 
(१) जब वह वेखबर हो, तब उसकी निगरानी करनी चाहिए। 
(२) यदि वह अल्हड़ हो, तो उसकी संपत्ति की रक्षा करनी 
चाहिए । 
(३) आपत्ति के समय उस शरण देनी चाहिए । 
(४) दुःख के समय उसका साथ देना चाहिए। 
(५) उसके कुट्ठम्ब के प्रति दया दिखलानी चाहिए । 
स्वामी ओर सेवक 
सखामी को सेवका के साथ इस प्रकार बताव करना चाहदिए-- 
(१) उनकी शक्ति के अनुसार उन्हें काम देना चाहिए । 
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(२) उन्हे उचित भोजन ओर वेतन देना चाहिए। 

(३) रोग की अवस्था में उनकी सेवा झुश्रषा करनी चाहिए । 

(४) असाधारण उत्तम वस्तुओं में स उन्हें भी कुछ भाग 
'देना चाहिए । 

(०) उन्हें कभी कभी छुट्टी देनी चाहिए । 

सेवकों को स्वामी के साथ इस प्रकार बताव करना चाहिए--- 

(१) उन्हें अपने खामी के पहल उठना चाहिए। 

(<) उन्हे अपन खामी के पीछे सोना चाहिए ! 

(३) उन्हें जो कुछ मिले, उससे सनन्‍्तुष्ट रहना चाहिए। 

(४) उन्‍हें पूरी तरह से प्रसन्न होकर काय करना चाहिए । 

(५) उन्हें खामी की प्रशंसा करनी चाहिए । 

गृहस्थ ओर भिक्षु ब्राह्मण 

आये गृहस्थ को भिक्षु ओं और ब्राह्मणों की इस प्रकार सेवा 
करनी चाहिए--- 

(१) उसे भिक्ुओ और जाह्मणों के प्रति अपन काय से प्रीति 
दिखानी चाहिए | 

(२) उसे मिक्कुओ और ब्राह्मणों के प्रति अपने वचन से 
प्रीति दिखानी चाहिए । 

(३) उसे मिल्ठु ओं ओर ज्राह्मणों के प्रति विचार से प्रीति 
दिखानी चाहिए । 

(४) ठस भिक्षुओं ओर बाह्यणों का हृदय से स्वागत करना 
आदिए | 

(५) उसे मिक्षुक्रों और ब्राह्मणों की सांसारिक आवश्यक- 
ताएँ दूर करनी चाहिएँ । 
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सिक्षुओं और ब्राह्मणों को गृ हस्थ के प्रति इस प्रकार प्रीति 
दिखलानी चाहिए--- 

(१) उसे पाप करन से रोकना चाहिए । 

(२) उसे पुश्य करने की शिक्षा देनी चाहिए । 

(३) उसके ऊपर दया-भाव रखना चाहिए | 

(४) उसे धम की शिक्षा देनी चाहिए | 

(०) उसके सन्देह दूर करके खग का साग बतलाना चाहिए। 

अब हम गौतम बुद्ध की कतंव्य-विषयक आज्ञाओ को छोड़ 
कर उनकी परोपकार-विषयक आज्ञाओं और बचनो का वर्णन 
करेंगे, जिनके कारण बौद्ध धर्म न संसार में इतनी प्रसिद्धि पाई 
है । गौतम बुद्ध का धर्म परोपकार और प्रीति का घम है। नीचे 
के वाक्यों में परोपकार और प्रीति की बहुत ऊँची शिक्षा दी गई है । 

“घुणा कभी घृणा से दूर नहीं होती; धृणा केवल श्रीति से 
दुर होती है-यही इसका स्वभाव है ।” 

“हम लोगों को प्रीति-पूवंक रहना चाहिए और उन लोगों से 
घृणा नहीं करनी चाहिए, जो हमसे घृणा करते हैं। जो लोग 
हमसे घृणा करते है, उनक बीच हमें घृणा से रहित होकर 
रहना चाहिए । 

“क्रोध को प्रीति से जीतना चाहिए, बुराई को भलाई से 
जीतना चाहिए, लालच को उदारता से जीतना चाहिए, और झूठ 
को सत्य से जीतना चाहिए ।'# 

गौतम बुद्ध ने अपने अनुयायियों को पुण्य और भलाई के 





# पन्मप॑रु-५१, 2१७, २२२, 
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कार्यो की भी बराबर शिक्षा दी है। कुछ उदाहरण नीचे 
दिये जाते हैं । 

“पाप न करना, भलाई करना और अपने हृदय को झुद्ध 
करना, यही बुद्धों की शिक्षा है |” 

“भलाई करनेवाला जब इस संसार को छोड़कर दूसरे संसार 
में जाता है, तब वहाँ उसके भले कार्य उसके सम्बन्धियों और 
मित्रों की तरह उसका स्वागत करते हैं ।” 

“बह मनुष्य बड़ा नहीं है जिसके सिर के बाल पक गये हैं, 
आर जिसकी अवस्था अधिक हों गई है ।” 

“जिसमें सत्य, पुण्य, प्रीति, आत्मनिरोध और संयम है 
ओर जो अपवित्रता से रहित तथा बुद्धिमान है, वह्दी बड़ा कह- 
लाता है ।”# 

बद्ध भगवान की इन उच्च शिक्षाओं का यह प्रभाव हुआ कि 
कुछ ही शताब्दियों में बौद्ध धम केवल एक ही जाति या देश 
का नहीं, बल्कि समस्त एशिया का मुख्य धर्म हो गया। इस समय 
भी समस्त संसार के एक तिहाई स अधिक लोग बौद्ध धर्म मानने- 
वाले हैं | यह सब बुद्ध भगवान्‌ की शिक्षा ही का फल है । 


“+ पै:कऔ--- 


४५२०3 3++०+०-२++०२००८-२२००-८००८०-२०-२०२२२०-०२००-० ००-०० 5 
# पम्मपद-- १८२, २००, २०७, २६१. 


छुठा अध्याय 


बौद्ध संघ का इतिहास 


गौतम बुद्ध ने देश देशांतरो में अपने धर्म का प्रचार करने के 
लिये मिल्कु-संघ की स्थापना की थी। यह भिक्षु-संघ संसार के 
धार्मिक इतिहास में अपने ढंग की अनोखी संस्था है । संसार 
की ऐसी बहुत कम घार्मिक संस्थाएँ हैं, जो उतनी पूर्णता तक 
पहुँची हों, जितनी पूरता तक बौद्ध संघ की संस्था पहुँची है। स्वयं 
भारतवप के इतिहास में भी यह्‌ संस्था अपनी तुलना नही रखती । 
पर बोद्ध घम की तरह बौद्ध संघ की भी जड़ भारतवप की भूमि 
में पहले ही से विद्यमान थी। भारतवप में बुद्ध से बहुत पहले ही 
भिक्षु, तपसवी, संन्‍्यासी, यति, वेखानस, परित्राजक आदि होते 
चले आये थे । वैदिक धम के त्रह्मचय, वानप्रस्थ और संन्यास 
आश्रम में बौद्ध संघ का बीज वर्नमान था। बुद्ध भगवान्‌ ने 
अपने भिक्षु-संघ के लिये जो नियम बनाये थे, थे प्रायः वही थे, 
जो धमशास्त्रों मे त्रह्मचारिया और संन्‍्यासियों के लिये लिखे गय 
है । रामायण, महाभारत और उपनिषदों से पता चलता है किउस 
समय स्थान म्थान पर ऋषियों के तपोवन और आश्रम थे, जिनमें 
ब्रह्मचारी, वानप्रस्थ, परित्राजक और संन्‍्यासी बहुत बड़ी सख्या 
में एक साथ रहते हुए अपनी आत्मिक उन्नति किया करते थे । 
बोद्ध प्रन्थों से भी इस बात के काफी सबूत मिलते हैं कि बुद्ध 
भगवान्‌ से पहले और बुद्ध भगवान्‌ के समय में भी मुण्ड के 
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मुण्ड परित्राजक और संन्यासी एक स्थान से दूसरे स्थान को 
विचरा करते थे, या एक ही स्थान पर निवास करते थे | विनय- 
पिटक में लिखा है कि गौतम बुद्ध के समय में उरुवेल कस्सप, 
नदी कस्सप ओर गया कस्सप नाम के तीन जटिल उरवेल नामक 
ग्राम में रहते थे। वे क्रम से पाँच सौ, तीन सो ओर दो सौ 
जटिलों के नेता या गुरु थे। जटिल लोग एक प्रकार के वान- 
प्रस्थ या वैखानस थे। विनयपिटक ही में यह भी लिखा है कि बुद्ध 
के समय में सजय नाम के परित्राजक राजगृह में ढाई सौ परि- 
ब्राजकों के साथ रहते थे । इसक्रे सिवा बोद्ध ग्रन्थों से “निम्रेन्था” 
ओर “आजीविक” सम्प्रदाय के मिक्षुओ का भी अनेक बार उल्लेख 
आया हैं। स्वयं बुद्ध भी “परिब्राजक” रह चुके थे । 

इन उल्लेखों से यह्‌ सिद्ध होता है कि बुद्ध-अबतार के बहुत 
पहले से ही भिश्षु, परिव्राजक, संन्‍्यासी आदि किसी न किसी 
प्रकार की संस्था या संघ बनाकर एक साथ रहा करते थे । अत- 
एव बुद्धदेव ने जो संघ स्थापित किया था, वह कोई नई चीज 
नहीं था। इस तरह के संघ उनके समय में बहुत प्रचलित हो 
चुके थे। बुद्धेव ने केवल उस समय के संघों के आधार पर 
अपना निज का एक संघ स्थापित किया, जो बढ़त बढ़ते एक समय 
में समस्त भारत क्या, बल्कि समस्त एशिया में फेल गया । 

अब हम बौद्ध संघ का वर्णन करते हुए आपको यह बतलाने 
का प्रयत्न करेंगे कि-- 

(१) उसमें किस प्रकार के लोग केसे भर्ती किये जाते थे । 

(२) उसके अन्द्र भिक्षुओं का जीवन किस प्रकार का था ! 

३) उसकी व्यवस्था और प्रबन्ध किस प्रकार होता था । 
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संघ में प्रवेश---सब से पहले हम यह बतलाना चाहते 
हैं कि संघ में किस तरह के लोग भर्ती किये जाते थे और उन्हे 
भर्ती करने का ढग क्‍या था। जो स्त्री या पुरुष संसार से विरक्त 
होकर भिक्षुणो या भिक्लु का जीवन व्यतीत करना चाहते थे, वे 
बिना किसी जाति-भेद के या बिना ऊँच नीच के किसी विचार के 
संघ में भर्ती कर लिये जाते थे । बुद्ध के पहले श॒द्र वण के लोग 
वानप्रस्थ, परित्राजक या मिक्षु न हो सकते थे। पर बुद्ध ने ऊँच 
नीच का भेद उठाकर बौद्ध संघ का द्वार शुद्रों के लिये भी खोल 
दिया । हाँ निम्नलिखित व्यक्ति, चाहे वे कितनी ही ऊँची जाति के 
क्यो न होते, सघ में भर्ती नहीं किये जाते थे । वे व्यक्ति ये थे--- 
(१) जिसको कोढ़ यथा दूसरी छूत की बीमारी हो; (२) जो राज- 
सेवा में हो; (३) जो चोर, डाकू या छुटेरा हो; (४) जिसे राज- 
दण्ड मिला हो; (५) जो ऋणी (कजेदार) हो; (६) जो किसी का 
दास हो; (७) जो पंद्रह बे से कम उम्र का हो; (८) जो नपुंसक 
हो; (५) जो छला लेंगड़ा हो या जिसके किसी अंग में कज हो; 
ओर (१०) जिसने किसी की हत्या की हो ।* 

जब कोई व्यक्ति घर छोड़कर संघ में भर्ती होने के लिये 
आता था, तो कहा जाता था कि उसने--“पब्चज्जा” (प्रत्नज्या) 
ग्रहण की है । प्रश्नज्या ग्रहण करने के बाद संघ में भर्ती होन के 
समय जो संस्कार किया जाता था, उसे “उपसम्पदा” कहद्दते थे। 
उपसम्पदा संस्कार होने के बाद पुरुष या स्त्री “भिक्षु” या 
“भिन्लुणी” कहलाती थी; और संघ के अन्तर्गत जितने अधिकार 

+ महावग्ग( विनयपिटक )१---३६ ,४० ,४१ ,४२,४३,४४,४५,४६, ४७, 
२०,३११,७२१ ॥ 
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थे, वे सब उसे प्राप्त द्ोते थे । प्रारम्भ में बुद्ध के समय जो लोग 
संघ में भर्ती होना चाहते थे, वे बुद्ध के पास जाते थे; और बुद्ध 
भगवान्‌ स्वयं उनका प्रव्नज्या और उपसम्पदा दोनों सस्कार करते 
थे। सब से पहले जिन लोगों न बुद्ध के हाथों प्रत्रज्या और 
उपसम्पदा ग्रहण की, वे पाँच भिक्षु थे, जो पहले बुद्ध का साथ 
छोड़कर काशी चले गये थे। पर जब संघ बढ़ा ओर लोग अधिक 
संख्या में भिक्षु बनने लगे, तब बुद्ध भगवान्‌ ने अपने शिष्यों को 
भी प्रव्नज्या और उपसम्पदा देने का अधिकार दे दिया। जो 
व्यक्ति उपसम्पदां अहण करने के लिये आता था, पहले उसका 
मुण्डन कराया जाता था । मुण्डन के बाद उसे पीत या काषाय 
वस्त्र धारण करने के लिये दिया जाता था। वस्त्र धारण करके 
वह भिक्षुओं को प्रणाम करता था और उकड़ूँ होकर बैठ जाता 
था | इसके बाद वह कहता था--“अहं बुद्ध शरण गच्छामि । 
अहं धर्म शरण गच्छामि । अहं संघं शरणं गच्छामि |” 

बाद को “डपसंपदा” के लिये एक नई विधि निकाली गई । 
इस नई विधि के अनुसार जिस “उपज्माय” (उपाध्याय)स उप- 
संपदा अहण की जाती थी, उसका दरजा बहुत महत्व का सममा 
जाता था। जो मनुष्य उपसंपदा ग्रहण करने के लिये उपाध्याय 
या आचाय के पास आता था, वह “सडद्धिविहारिक” (साथंवि- 
हारिक) या “अन्तेवासिक” कहलाता था। उपसंपदा अहण करने 
के बाद जिस भिझ्छु के दस वर्ष बीत चुकते थे और जो योग्य 
तथा विद्वान्‌ होता था, वही आचाय हो सकता था। अनन्‍्तेवासी 
अपने उपाध्याय से जिस प्रकार उपसंपदा अहण करता था, 
उसका क्रम नीचे लिखा जाता है । 
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अन्तेवासी अपना वस्त्र इस तरह पहनकर कि एक कन्था 
खुला रहे, उपाध्याय के पास आता था; और उपाध्याय के चरणों 
में प्रणाम करके पास ही उकड़ें होकर बैठ जाता था। तब वह 
हाथ जोड़कर तीन बार कहता था--“भगवन्‌ , मुझे; अपना 
अन्तेवासी बनाइए ।” यदि उपाध्याय “हाँ” कह देता था, तो 
यह समम्का जाता था कि उसकी प्रार्थना स्वीकृत की गई | इसके 
बाद भिक्षुओं की एक परिषद्‌ या सभा इस बात पर विचार 
करने के लिये बैठती थी कि यह्‌ मनुष्य संघ में भर्ती किया जाय या 
नहीं । भिक्षु ओं की परिषद्‌ या सभा उससे कई शश्न करती थी; 
ओर जब वह उन प्रश्नों के उत्तर देने में पूरा उतरता था, तब 
भर्ती होने के योग्य समझा जाता था। तब संघ का कोई एक 
भिक्षु कम से कम दस भिक्षुओं की परिषद्‌ या सभा के सामने 
आकर यह सूचित करता था-- संघ के सब लोग सुनें कि अमुक 
व्यक्ति अम्ुुक उपाध्याय से उपसंपदा ग्रहण करना चाहता है । 
यदि संब उसे लेने को तैयार हा और आज्ञा दे, तो वह्‌ उपस्थित 
किया जाय ।” आज्ञा मिलने पर वह व्यक्ति परिषद्‌ के सामने 
आंता था और भिक्षुओं के चरण छूकर उकड़ बेठ जाता था | 
इसके बाद बह हाथ जोड़कर तीन बार कहता था--में संघ से 
डपसंपदा के लिये प्राथना करता हूँ । कृपाकर संघ इस पापपूर 
संसार से मेरा उद्धार करे |” 

तव एक योग्य और विद्वान्‌ भिक्षु यह “अत्ति” (ज्ञप्ति 
या पस्ताव ) करता था--“में संघ को सूचित करता हूँ कि 
अम्रुक नाम का यह व्यक्ति अमुक नाम के उपाध्याय से उपसंपदा 
अहण करना चाहता है । यदि संत पसन्द करे, तो में इस व्यक्ति 
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से उसके बारे में प्रश्न करूँ।” संघ की आज्ञा मिलने पर 
वह उस व्यक्ति से प्रश्न करता था--्या तुमको कोढ़, क्षय 
याइसी तरह की कोई दूसरी बीमारी तो नहीं है ? तुम नपुंसक तो 
नहीं हो ? तुम किसी के दास तो नहीं हो ? तुम किसी के ऋणी 
तो नहीं हो ? तुम सरकारी सेवा में तो नही हो ? क्या तुम्हारे 
माता-पिता ने तुम्हे इसके लिये आज्ञा दे दी है ? तुम बीस वर्ष 
से कम के तो नही हो ? तुम्हारा भिक्षा-पात्र और वद्ल तो ठीक हैं ? 
तुम्हारा नाम क्या है ? तुम्हारे उपाध्याय का नाम क्या है १” 

इन ग्रश्नों का सन्‍्तोषजनक उत्तर मिलने पर एक विद्वान्‌ 
और योग्य भिश्लु संघ के सामने यह ज्ञप्ति या प्रस्ताव उपस्थित 
करता था--"में संघ को यह सूचित करता हूँ कि अमुक नाम 
का यह व्यक्ति अमुक नाम के उपाध्याय से उपसंपदा भरहण करना 
चाहता है । वह सब तरह से उपसंपदा के योग्य हैं । उसके वस्त 
ओर भिक्षा-पात्र भी ठीक है। वह उपसम्पदा अहण करने के 
लिये संघ की आज्ञा चाहता है। यदि संघ आज्ञा दे, तो बह 
अमुक नाम के उपाध्याय स उपसम्पदा ग्रहण करे । यदि कोई 
इस प्रस्ताव के विरुद्ध हो, तो बोले ।” 

इसी तरह वह संघ के सामन तीन बार घोषणा करता 
था | जब समस्त संघ यह श्रस्ताव खीकृत कर लेता था, तब 
बह संध में भर्ती किया जाता था और उसका उपसम्पदा संस्कार 
पूरा होता था । 

पर दो प्रकार के व्यक्ति ऐसे थे, जो संघ में किसी प्रकार 
भर्ती नहीं किये जाते थे । उनमें से एक तो वे लोग थे, जो पहले 
किसी विरुद्ध धर्म में थे, पर किसी कारण से बौद्ध संघ में आना 
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चाहते थे; और दूसरे वे लोग थे, जिनकी उम्र पंद्रह वर्ष से 
अधिक और बीस से कम होती थी । जो लोग कोई दूसरा घम्म 
छोड़कर संघ में भर्ती होना चाहते थे, उन्हें संघ की ओर से यह 
आज्ञा मिलती थी कि तुम चार मास तक “परिवास” करो; 
अथात्‌ चार महीने तक यहाँ रहकर अपने चाल चलन की परीक्षा 
दो | यदि वे चार महीने के अन्दर अपने चाल चलन से भिश्ठुओं 
को प्रसन्न न कर सकते थे, तो उनका उपसम्पदा संस्कार नहीं 
किया जाता था। जो व्यक्ति पंद्रह वर्ष से अधिक, पर बीस वर्ष 
से कम का होता था, वह केवल “प्रन्नज्या” संस्कार के योग्य 
सममा जाता था; और “उपसम्पदा” के लिये उसे बीस बष की 
उम्र तक रुकना पड़ता था । इस बीच में उसे बहुत कड़े नियमों 
का पालन करके किसी उपाध्याय के अधीन रहना पड़ता था। 
इस अवस्था में वह “सामणेर”, “आ्रामणेर” या “अ्रमणोहेश” 
(जिसका उद्देश्य श्रमण होना हो) कहलाता था । उसे (१) हिसा 
न करना, (२) चोरी न करना, (३) झूठ न बोलना, (४७) नशा न 
करना, (०) व्यभिचार न करना, (६) असमय भोजन न करना, 
(७) सुगन्धि इत्यादि का व्यवहार न करना, (८) खाट या गद्देदार 
बिछोन पर न सोना, (९) नाचने, गाने और बजाने तीनों से 
प्रेम न करना, (१०) सोना और चाँदी काम में न लाना, इन 
दस शीलों का नियमपूर्वक पालन करना पड़ता था। यदि बह 
पहले पाँच शील या नियम तोड़ता था, या बुद्ध, धर्म और संघ 
के विरुद्ध कुछ कहता था, या असत्य सिद्धान्तो का पोषण करता 
था, या भिक्षुणियों के साथ व्यभिचार करता था, तो वह संघ 
से निकाल दिया जाता था। यदि बह पूर्वोक्त अन्तिम पाँच 


हक 
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नियमों में से कोई नियम तोड़ता था, तो उसे केवल दण्ड 
दिया जाता था । उपाध्याय की आज्ञा से कोई एक भिक्षु उसे 
दण्ड दे सकता था । 

भिक्षुणियों का भी प्रत्ज्या और उपसंपदा संस्कार उसी 
तरह होता था, जिस तरह मिक्षुओं का होता था । 

संघ का भीतरी जीवन--उपसम्पदा संस्कार के बाद नये 

भिक्षु को संघ के सब नियम बता दिये जाते थे। संघ में उसे 
किस तरह का जीवन बिताना पड़ेगा, यह भी उसे वताया जाता 
था। भिक्षुओं को संघ में रहकर कैसा पवित्र जीवन बिताना 
पड़ता था, यह उसके निम्नलिखित नियमोी स प्रकट होगा । 

(१) जिस मिक्षु को उपसम्पदा सस्कार मिल गया हो, उसे 
हर एक प्रकार के व्यभिचार से बचना चाहिए | 

(२) उसे किसी दूसरे का एक तिनका भी बिना पूछ न लेना 
चाहिए और न कोई चीज़ चुरानी चाहिए। 

(३) उसे कोई जीव न मारना चाहिए; यहाँ तक कि एक 
ज्यूँटी की भी हत्या न करनी चाहिए । 

(४ ) उसे किसी देवी या मानुषी शक्ति का दावा न करना 
चाहिए । 

संघ के नियमों के अनुसार अपना जीवन बिताने के लिये 
विशेष प्रकार की शिक्षा भी आवश्यक थी। इसलिय यह नियम 
था कि नया मिश्ष पहले दस वर्षों तक अपने जपाध्याय या 
आचाये के बिलकुल अधीन रहे । दोनो में कैसा सम्बन्ध रहना 
आवश्यक होता था, यह्‌ विनयपिटक के “महावग्ग” में बहुत किस्तार 
के साथ दिया है । दोनों के पारस्परिक संबंध के विषय में गौतम 
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बुद्ध ने यह नियम बताया था-“हे मिल्लुओ, उपाध्याय को चाहिए 
कि वह “सद्धिविहारिक? या शिष्य को अपने पुत्र की तरह 
समझे; ओर सद्धिविहारिक को भी चाहिए कि वह उपाध्याय 
को अपने पिता की तरह माने । इस तरह दोनों एक दूसरे 
का आदर, विश्वास और सहयोग करते हुए धर्म और विनय 
की उन्नति करें।” 

सद्धिविहारिक अपने उपाध्याय की सेवा दास या भृत्य को 
तरह करता था । वह प्रात:काल उपाध्याय को कुल्ला दातुन करने 
के लिये पानी, और तब जलपान देता था| वह उपाध्याय के साथ 
भि्षा माँगने के लिये जाता था, उसे पीने के लिये पानी देता था, 
उसके स्नान के लिये पानी लाता था, उसके वस्त्र सुखाता था 
और उसके रहने का स्थान माड़ता बुहारता था। तात्पय यह कि 
बह उपाध्याय की हर प्रकार से सेवा करता था । 

इसी तरह उपाध्याय भी अपने सद्धिविहारिक की आत्मिक 
और शारीरिक उन्नति का पूरा पूरा ध्यान रखता था। वह उसे 
शिक्षा देता था, बीमारी में उसकी सेवा टहल करता था और हर 
अ्रकार स्रे उसकी देखभाल रखता था। यदि शिष्य कोई बहुत ही 
अनुचित काय करता था, तो उपाध्याय उसे निकाल देता था; 
किन्तु क्षमा माँगने पर उसे क्षमा भी कर देता था। यदि उपाध्याय - 
सघ छोड़कर कहीं चला जाता था, या मर जाता था, या गृहस्था- 
श्रम में लौट जाता था, या किसी दूसरे संप्रदाय का अनुयायी हो 
जाता था, तो सद्धिविहारिक को अपने लिये दूसरा आचार 
चुनना पड़ता था । 

उपाध्याथ के साथ दस वर्षो' तक इसी तरह रहने के बाद 
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मिक्षु बौद्ध संघ का एक पूरा अंग हों जाता था। अब उसका 
जीवन संघ के जीवन में इतना मिल जाता था कि उसझे व्यक्ति- 
गत जोबन का एक तरह से लोप ही हो जाता था । छोटी छोटी 
बातों में भी उसे संघ के नियमों के अनुसार ही अपना जीवन 
बिताना पड़ता था ) यदि वह उन नियमों का कुछ भी भंग करता 
था, तो उसे संघ की ओर से उचित दण्ड दिया जाता था । उसे 
किस तरह का वस्त पहलना चाहिए, कहाँ सोना चाहिए, कहाँ 
बैठना चाहिए, केसा भोजन करना चाहिए, कैसा पात्र रखना 
चाहिए, कैसे स्नान करना चाहिए इत्यादि छोटी छोटी बातों के 
भी अनेक नियम थे, जिनका पालन करना भिक्षुओं के लिये पर- 
मावश्यक था। इन नियमों का संत्रंध भिक्षु के समस्त जीवन से 
था। बौद्ध संघ का यह सिद्धांत था कि भिक्षु तुच्छ से तुच्छ 
ओर आवश्यक से आवश्यक कार्य भी संघ की आज्ञा के 
बिना न करे | 

मभिक्ठुओं को तीन वस्र पहनने की आज्ञा थी, जो “त्रिची- 
बर” कहलाते थे । “अन्तवोसक” , “उत्तरासग” और “संघाटी ” 
ये तीनों मिलकर त्रिचीवर कहलाते थे। काषाय रंग के होने के 
कारण भिक्षुओ के वस्त्रों को “काषाय' भी कहते थे। “अन्त- 
वॉसक ” नीचे का वस्त्र था और कमर से लटकता रहता था। 
“उत्तरासंग” ऊपर का वस्त्र था और उससे एक कन्धा, छाती 
ओर दोनो जाँघें टकी रहती थीं; अथोत्‌ वह एक कन्धे से लेकर 
दोनों जाँघों के नीचे तक लटकता रहता था। “संघाटी” भी 
ऊपर का वस्त्र था, ओर वह छाती तथा दोनों कन्धों के चारों 
ओर लपेटा जाता था | वह एक तरह का लबादा सा होता था 
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ओर कन्धों से लेकर जाँघों तक लटकता रहता था। वह कमर 
में एक डोरी से बाँध लिया जाता था। उपासकों या ग्ृहस्थ 
बौद्धों के लिये यह बड़े पुण्य का कार्य गिना जाता था कि वे 
संघ के मिक्षुओं को वस्त्र देकर उनकी आवश्यकता पूरी करें | हर 
वर्षा ऋतु के अनन्तर प्रत्येक सघ में वस्त्रों का वितरण होता था । 
भिक्षुओं के लिये खड़ाऊँ पहनना भाग-विलास सममा जांता - 
था | बौद्ध ग्रन्थों में कई प्रकार के जूतों का पहनना खास तौर 
पर मना किया गया है | छाता अनावश्यक गिना जाता था। हाँ; 
पंखा और चौरी काम में लाना मना नहीं था | इन तीन बस्त्रों के 
सिवा भिक्षुओं की सामग्री एक भिक्षा-पात्र, एक मेखला 
( कधनी ), एक वासि ( उस्तरा ), एक सूची ( सूई) और एक 
परिस्रावण ( छन्ना ) था। उस्तरा सिर और दाढ़ी के बाल 
बनाने के लिये काम मे लाया जाता था। आम तौर पर भिक्षु 
लोग हर पन्द्रहवें दिन एक दूसरे का मुण्डन कर दिया करते थे । 
वषा ऋतु में मिक्षुआओ को भ्रमण करने की आज्ञा न थी! 
बपा काल उन्हें एक ही जगह रहकर बिताना पड़ता था। “बषा- 
वास या चातुमास्य आषाढ़ की पूर्णिमा से प्रारम्भ होकर कार्तिक 
की पूर्शिमा को समाप्त होता था । यह पता नहीं लगता कि जब 
बोद्ध संघ का प्रारम्भ हुआ, तब भिक्षु लोग चातुमास्य में तथा 
अन्य ऋतुओं में कहाँ रहते थे । कहा जाता है कि शुरू शुरू में 
भिक्षुओं के रहने का कोई निश्चित स्थान न था| बे या तो वनों 
मे रहते थे, या पेड़ों के नीचे पड़े रहते थे, या पहाड़ की गुफाओं 
में रहते थे, या श्मशान में रहते थे, या खुली हवा में रहते थे, 
या फूस का ढेर बिछाकर रात काट देते थे। यह देखकर राज- 
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गृह के एक सेठ ने मिल्छुओं के लिये मकान बनवाने की इच्छा 
प्रकट की | इस पर भगवान्‌ बुद्ध ने भिक्षुओं से कहा--- 
“पमिक्तुओ, मैं तुन्हें पाँच प्रकार के स्थानों में रहने की 
अनुमति देता हूँ--यथा ( १) विहार, (२) अड्डयोग ( गरुड़ 
की आकृति का बना हुआ मकान ), ( ३ ) प्रासाद, ( ४ ) हस्ये 
( पत्थर का छतदार मकान) और ( ५ ) गुहा ।” भिक्षुओं से 
यह सुनकर कि भगवान्‌ ने अपनी अनुमति दे दी है, उस सेठ ने 
एक ही दिन में साठ मकान बनवा दिये । इस पर बुद्ध ने उस 
सेठ को धन्यवाद दिया । 

“बिहार” से केवल मठ ही का तात्पये नहीं है, वल्कि उससे 
मन्दिर या पूजन स्थान का भी तात्पये है। मठ के लिये दूसरा 
शब्द “संधाराम'' भी है । हर एक बड़े संघाराम के साथ एक 
विहार या पूजा-मन्दिर अवश्य रहता था। गुहा णक प्रकार का 
कोठा था, जो पहांड की चट्टान काटकर बनाया जाता था। जो 

- सब से श्राचीन गुहाईँ अब तक मिली हैं, वे गया के पास बराबर 
ओर नागाजुनि की पहाड़ियों में हैं। ये गुफाएँ अशोक और 
उसके पोते दशरथ ने आजीविकों के लिये बनवाई थी । 

भिक्षुओं के लिये बुद्ध भगवान्‌ की यह आज्ञा थी कि व 
अपनी जीविका के लिये खयं अपने श्रम से उपानित करें; अथान 
वे भिनज्षा माँगकर भोजन करें | पर साथ ही उनके लिये एक यह्‌ 

> भी नियम था कि वे भिक्षा माँगते समय मुँह स कुछ भी न कहे; 
अर्थात्‌ जो कुछ उन्हे मिले, उसे चुपचाप प्रहण कर लें । 

भिल्ठु लोग बीमारी की हालत में दवा के तौर पर घी, 
सब्खन, तेल, शहद ओर चीनी काम में ला सकते थे । विनय- 
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पिटक में भिन्न प्रकार की औषधियाँ बनाने और चौर फाड़ करने 
की विधि लिखों है, जिससे हमें उस समय की वेद्यक विद्या का 
भी कुछ कुछ पता लगता है । 
संघ का प्रबन्ध--अब हम यह बतलाना चाहते हैं कि 
संघ की व्यवस्था और प्रबन्ध केसा था। जब तक बुद्ध सग- 
वान्‌ जीवित थे, तब तक उनकी आज्ञा और उनके शब्द ही संघ 
के लिय कानून का काम देते थे । पर दो कारणों से यह व्यवध्था 
स्थायी न हो सकती थी। पहला कारण तो यह था कि देश में संघ 
का विस्तार इतना अधिक हो रहा था कि एक आदमी के वश का 
न रह गया था। दूसरा कारण यह था किवुद्ध के वाद भी संघ का 
ठीक ठीक परिचालन करने के लिये किसी स्थायी व्यवस्था की 
आवश्यकता थी । अतएब धीरे धीरे उस स्थायी व्यवस्था का 
विकास होने लगा । यद्यपि यह व्यवस्था बहुत दिनो में पूण विकास 
को पहुँची, तथापि इसका बीज बुद्ध के जीवन-समय मे द्वी पड़ 
गया था । बुद्ध के निवाण के बाद जब संघ अपने पूर्ण विकास 
को पहुँच चुका था, तब भी बुद्ध की आज्ञा और बुद्ध के शब्द 
ही संघ के लिये कानून थे । वास्तव में संघ का यह एक माना 
हुआ सिद्धान्त था कि बुद्ध को छोड़कर और कोई संघ के लिये 
नियस या कानून नहीं बना सकता था। दूसरे लोग बुद्ध के बनाये 
हुए नियमों की कंवल व्याख्या कर सकते थे; पर नये नियम 
नहीं बना सकते थे । यह सिद्धान्त बुद्ध के निर्वाण के बाद राज- 
ग्रह की प्रथम बौद्ध महासभा में निश्चित हुआ था | 
हर एक संघ अपने प्रबन्ध मे खतंत्र था। कोई ऐसी बड़ी 
संस्था न थी, जो कुल खंघों पर अपना दबाव रख सकती । यह 


म्र्त 
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शक बड़ी कमी थी, जिसका अनुभव बुद्ध के समय में ही होने 
लगा था # । इस कमी का परिणाम यह हुआ कि सब संघ 
अपनी अपनी डफली लेकर अपना अपना राग अलापने लगे थे । 
कदाचित्‌ इसी कारण पीछे से संध का हास ओर अधघःपतन भी 
हुआ । बुद्ध के बाद कोई ऐसी संस्था या व्यक्ति न था, जो सब 
संघों पर अपना दबाव रखता । बुद्ध ने अपना कोई उत्तराधिकारी 
भी नही नियुक्त किया था। हाँ, उन सब में एक बात की समान- 
ता थी । वह्‌ यह कि संघ के बारे में जो कुछ बुद्ध ने कहा था 
या जो निमम उन्होने बनाये थे, उनके विरुद्ध कोई संघ न जा 
सकता था; और न उन नियमों में काई परिवर्तन कर सकता था। 
“महापरिनिव्वानऊुत्त” में अपने निवाण के समय बुद्ध भगवान्‌ 
ने अपने प्रिय शिष्य आनन्द से कहा था--'आनन्द, कदाचित्‌ 
तुममें से कुछ लोग यह सोचें कि भगवान के निर्वाण के उपरांत 
हम लोगो को शिक्षा देनेवाला अब कोई न रहेंगा। पर ऐसा 
सोचना ठीक नहीं है । संघ के लिये जो सत्य सिद्धान्त और जो 
निमय हमने बना दिये हैं, बही तुम्हारे लिये गुरु और आचाय 
का काम देंगे ।” 

आइये अब यह देखें कि प्रत्येक संघ का प्रबन्ध किस प्रकार 
होता था । इस सम्बन्ध में ध्यान देने योग्य पहली बात यह है 
कि संघ का कुज्ञ प्रबन्ध सब्र भिक्षुओं की राय से या बहमत से 
होता था। प्रत्येक संघ में एक परिषद्‌ होती थी। उस परिषद की 
बैठक कब होनी चाहिए, कैसे होनी चाहिए, किन किन लोगों को 
उसमें राय देनी चाहिए, और कैसे राय देनी चाहिए, इन सब 


. #महादधा (१०, $-७५.) 7___-ः 


१०१ संघ का इतिहास 


बातों के नियम “महावग्ग” में बहुत विस्तार के साथ दिये हैं# । 
जिन मिक्षुओं को उपसम्पदा मिल चुकी होती थी, वे कुल मिक्ु 
अपने संघ की साधारण परिपद्‌ के सभ्य हो सकते थे । उनमें से 
हर एक को उस परिषद्‌ में सम्मति देन का अधिकार होता था। हाँ, 
कभी कभी दण्ड के तौर पर किसी किसी भिक्षु से सम्मति देने 
का अधिकार छीन लिया जाता था। परिषद्‌ की कोई बैठक तब -- 
तक नियमानुकूल न समर्भी जाती थी, जब तक सम्मति देन का 
अधिकार पाये हुए कुल सभ्य उसमें उपस्थित न होते थे; या किसी 
कारण अनुपम्थित होने पर नियमानुसार अपनी सम्मति न प्रकट 
करते थे । अनुपस्थित सभ्यों की नियमानुमोदित सम्मति को 
“छुन्द'' कहते थे । “महावग्ग” (५, ४.) में इस विषय के नियम 
दिये हैं कि कम से कम कितने भिक्षुओं की उपस्थिति होने पर 
परिषद्‌ की बैठक हा। सकती थी । भिन्न भिन्न कार्यों के लिये भिन्न 
भिन्न सख्या नियत थी । कुछ काय तो ऐसे थे, जिनके लिये केवल 
चार भिश्ठुओआ की उपस्थिति आवश्यक थी; और कुछ कार्य ऐसे 
थे, जिनके लिये कम से कम बीस भिक्षुओं का उपस्थित होना 
परमावश्यक था। यदि किसी उपस्थित सभ्य की सम्मति मे परिषद्‌ 
की बैठक नियम-विरुद्ध होती थी, तो वह उसका विरोध कर 
सकता था | 
जब परिषद्‌ में सत्र भिक्षु जमा हो जाते थे, तब जो सभ्य 
प्रस्ताव करना चाहता था, वह अपना प्रस्ताव परिपद्‌ के सामने 
रखता था । प्रस्ताव की सूचना को “नत्ति” या “ज्ञप्ति' कहते थे। 
“ज्ञप्ति” के उपरान्त “कम्मवाची” होती थी; अर्थात्‌ उपस्थित 
+महाव्ग (९३.) 
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मिक्षुओं से यह प्रश्न किया जाता था कि आप लोगों को यहद 
प्रस्ताव खीकृत है या नहीं। यह प्रश्न या तो एक बार किया जाता 
था, या तीन बार । जब संघ के सामने नियम के अनुसार एक 
बार या तीन बार प्रस्ताव रख दिया जाता था, तब वह आप ही 
आप स्वीकृत हो जाता था । यदि कोई सभ्य उसके विरुद्ध कहता 
था और उस पर मत-भेद होता था, तो बहुमत के अनुसार निरशय 
होता था | उपस्थित सम्यों की राय बाकायदा ली जाती थी। 
संघ की ओर से एक भिक्षु सब लोगों की राय लेने के लिये 
नियुक्त किया जाता था ।# ह 
यदि परिपद्‌ के सामने कोई ऐसा गंभीर और पेचीदा मामला 
रखा जाता था, जिसे वह परिषद्‌ न ते कर सकती थी, तो बह 
मामला उसी स्थान के किसी ऐसे सघ के पास भज दिया जाता 
था, जिसमें उससे अधिक मिक्ष रहते थे | विनयपिटक के चुल- 
वर्ग (४, १४-१७) में इस कार्य की विधि विस्तारपूवेक दी गई 
है । जिस संघ के पास यह मामला भेजा जाता था, वह पहले से 
यह ते कर लेता था कि हम जो फेसला करेगे, वह तुम्हें मानना 
पड़ेगा । तब वह सघ उस मामले पर विचार करता था ! यदि 
मामला पेचीदा होता था और उस पर बहुत वाद-विवाद होता था, 
तो बहू मामला एक विशेष परिप्रद्‌ के सामने रक्‍वा जाता था। 
इस परिपदू के लिये केवल बहुत ही योग्य और प्रसिद्ध मिश्तु 
चुने जाते थे । यदि विशेष परिषद्‌ भी उस सामल में काई 
फेसला न कर सकती थीं, 'तो वह उस मामले को फिर संघ 
के पास भेज देती था; और संघ में यह मामला बहुमत के अनु- 
रू चुत्रवंग्ग ( ४, €, ) 
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सार ते होता था। संघ का साधारण कार्य चलाने के लिये संघ 
की ओर से कुछ भिक्षु नियुक्त थे | ऐसे पदाधिकारियों की संख्या 
संघ के भिक्षुओं की संख्या के अनुसार भिन्न भिन्न होती थी; 
पर निम्नलिखित पदाधिकारी प्राय: प्रत्येक संघ में रहते थे--(१) 
“भक्तोद्देशक' -जो भिक्षुओं को भोजन बाँटता था; (२) “भण्डा- 
गारिक जो भण्डार का प्रबन्ध करता था; (३) “शयनासन- 
वारिक' --जो भिक्षुओं के सोने और रहने का प्रबन्ध करता 
था; (४) “चीबर प्रतिप्राहक --जो भिक्षुओं के लिये बस्त्रों का 
प्रबन्ध करता था; (५) चीवरभाजक--जो भिशक्षुओं को वस्त्र 
बाँटता था; (६) “पात्रआआहापक”-जो भिक्षुओं को भिक्षा-पात्र 
बाँटता था: (७) “आरामिक प्रेक्षक ---जो मालियों का निरीक्षण 
करता था; और (८) “पानीयवारिक --जो पीने के लिये पानी 
का प्रबन्ध करता था # । किसी किसी संघ में “नवकर्मिक नाम 
का एक और पदाधिकारी रहता था, जिसका काम नई इमारतें 
बनवाना ओर पुरानी इमारतों की देखभाल करना होता था । 
प्रत्येक संघ में जितने मिश्ठु होते थे, उन सब के अधिकार 
बरावर होते थे। हाँ, इद्ध और विद्वान्‌ भिक्षुओं का उनकी विद्वत्ता 
ओर बृद्धावस्था के कारण अधिक आदर होता था । भिक्ुओं में 
अवस्था और विद्या के अनुसार थेर (स्थविर) तथा दहर, उपा- 
ध्याय तथा साथविहारी , आचाये तथा अन्तवासी होते थे । पर 
उनमें भी आपस में ओर किसी तरह का भेद्‌-भाव न था । 
सिक्षुनियां का संघ बिलकुल अलग ही था । मभिक्षुनियों के 


# इन सब पदाधिकारियों के नाम “नुल्लवग्य (४-४ ओर ६-२१) में दिये हैं । 


अर न्‍णल 
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लिये भी वही सब नियम थे, जो मिक्षुओं के लिये थे। आम 
तौर पर भिक्षुनिओं का संघ भिक्ठुओं के संघ के अधीन रहता 
था। बौद्ध अ्रन्थों में भिक्षुनिओ का दरजा भिक्लुओं से नीचा रक्खा 
गया है; क्योंकि बुद्ध भगवान्‌ का यह मत था कि स्त्रियों का प्रवश 
होने से बौद्ध सघ की पवित्रता कदाचित्‌ जाती रहेगी । इस द्वानि 
से बचने के लिये बहुत से नियम और उपनियम बनाये गये थे । 
पर सिद्धांतों में भिश्ु-संघ और भिक्षुनी-संघ में कोई भेद न था। 
भिक्षुनी-संघ के विषय में सब बातें “चुलवग्ग' में विस्तार के साथ 
लिखी हैं । 

ऊपर बौद्ध सघ का जो वर्णन दिया गया है. उससे तीन बातें 
सिद्ध होती है । एक तो यह कि बौद्ध काल में सहयोग का प्रचार 
बहुत अधिक था। संघ शब्द ही सहयोग का सूचक है । इसी 
सहयोग के भाव की बदोलत बोद्ध धर्म इतनी उन्नति कर सका 
था । दूसरी बात यह सिद्ध होती है कि बौद्ध काल में बहुमत 
का बड़ा आदर था। बहुमत से जो बात ते हो जाती थी, वही 
सवंमान्य होती थी | तीसरी बात जो सिद्ध होती है. बह यह है 
कि बौद्ध काल में ऊँच नीच का भेद बहुत कम था। ब्राह्मण की 
भाँति झूद् भी संघ में प्रवेश कर सकता था; और अपनी योग्यता 
तथा चरित्र से उच्च से उच्च प्रतिष्ठा का अधिकारी हो सकता था । 
यही तीन बातें ऐसी हैं, जिनके कारण बौद्ध काल का इतिहास 
भारतवषे के इतिहास में सदा अमर रहेगा । 


शा 2, +| ह29+०- 


सातवों अध्याय 


आचीन बोद्ध काल का राजनीतिक इतिहास 
औैशुनाग वंश 


शैशुनाग वंश की स्थापना--शैशुनाग वंश प्राचीन बौद्ध-काल 
का पहला राजवंश है, जिसके बारे में ऐतिहासिक प्रमाण मिलते 
हैं, और जिसका समय यदि पूरी तरह नहीं, तो मोटे तौर पर 
अवश्य निमश्चित हो गया है। इस वंश का नाम “शैशुनाग' इस- 
लिये पड़ा कि इसका पहला राजा तथा संस्थापक शिशुनाग था, 
जिसने ६० पू० ६०० के लगमग इस वंश की नीव डाली । 
उसन चालीस वर्षों तक राज्य किया | वह एक छोटे से राज्य का 
राजा था। आजकल पटना और गया नाम के जिले इस राज्य 
में शामिल थे। गया के पास प्राचीन राजग्रृद्द उसकी राजधानी थी । 

बिम्बिसार--इस वंश का पाँचवाँ राजा बिम्बिसार था। यह 
पहला राजा है, जिसके विषय में कुछ विशेष ऐतिहासिक वृत्तान्त 
मालूम हुआ है । इसने एक नवीन राजगृह की नींब डाली | 
अंग देश को भी जीतकर इसने अपने राज्य में मिला लिया । 
आजकल के भागलपुर और मूँगेर ज़िलों को प्राचीन अंग देश 
समभना चाहिए। मगध राज्य की उन्नति और आपिपत्य का 
सुत्रपात इसी अंग देश की जीत से हुआ | अतएव बिम्बिसार 
यदि मगध साम्राब्य का सश्चा संस्थापक कट्टा जाय, तो अनुचित 
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नहीं । उसने कोशल तथा वैशाली# के दो पड़ोसी तथा महा- 
शक्तिशाली राज्यों की एक एक राजकुमारी से विवाद करके 
अपनी शक्ति तथा प्रतिष्ठा और भी बढ़ाई । बिम्बिसार का राज्य- 
काल ई० पू० ५२८ से इ० पू० ५०० तक माना जाता है । 

अजातशत्रु ( कूृणिक )--कहा जाता है कि बिम्बिसार 
अंतिम समय में राज्य की बागडोर अपने पुत्र अजातशत्रु + 
अथवा कूणिक के हाथ से देकर एकान्त-बास करन लगा। 
किंतु अजातशञ्रु ने शीघ्र महाराज बनने के लिये अपने पिता 
को भूखों मार डाला; ओर इस प्रकार वह पितृ-हत्या करके ई० 
पू० ५०० के लगभग गद्दी पर बेठा। बौद्ध प्रंथों से पता 
लगता है कि जब वह राजगद्दी पर आया, तब बुद्ध भगवान्‌ 
जीवित थे और इस राजा से एक बार मिले भी थे । लिखा दे 
कि अजातशश्रु ने बुद्ध भगवान्‌ के सामने अपने पापो के लिये 
पश्चात्ताप किया ओर उन से बौद्ध धम की दीक्षा ग्रहण 
की । कोशल देश के राजा के साथ अजातशत्रु का युद्ध हुआ । 
जान पड़ता है कि इस युद्ध में अजातशन्रु की जीत रही और 
कोशल देश पर मगध का सिक्का जम गया । अकेले कोशल दी 
को दबाकर अजातशत्रु संतुष्ट नहीं हुआ । उसने तिरहुत पर भी 
आकमण किया, जिसका फल यह हुआ कि वह तिरहुत को 

* आजकल के अयोध्या ओर मुजफ्फरपुर छे जिले क्रम से प्रार्चान 
कोशल तथा वेशाली थे। 

* भ्रायुक्त बा6 कार्शाप्रखाद जायसवाल ने अज्ञातदान्नरु की मूर्ति का 
पता छगाया है, जो मथुरा के अजायबघर में खड़ी हुई दे । ( जर्नल आफ 
बिद्दार एंड ओड़ीसा रिसर्च सोसाइटी, जिल्द ६, भाग २, छू० १७३-२०४ ) 
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अपने राज्य में मिलाकर गंगा और दिमालय के बीचवाले 
अदेश का सम्राट बन गया। उसने सोन और गंगा नदियों के 
संगम पर पाटलिभाम के समीप एक किला भी बनवाया | इसी 
किले के आस पास अजातशत्रु के पोते उदयन ने एक नगर की 
नाव डाली, जो इतिहास में कुछुमपुर, पुष्पपुर अथवा पाटलिपुत्र 
आदि नामों से प्रसिद्ध है। बढ़ते बढ़ते यह नगर केबल मगध की 
ही नहीं, वरन्‌ समस्त भारत की राजधानी बन गया । फारस का - 
बादशाह दारा अजातशम्रु का समकालीन था| उन दिनों सिंध 
ओर पंजाब का कुछ भाग फारस साम्राज्य में था । इस बात के 
पुष्ठ प्रभाण मिलते हैं कि भगवान्‌ बुद्ध का निवाण अजातशत्रु के 
राज्य-काल में हुआ | अजातशत्रु के पापमय जीवन का अन्त इ० « 
पू० ४७५ के लगभग हुआ । 

शैशुनाग वंश का अन्त--पुराणो के अनुसार अजातशत्रु के 
बाद उसके पुत्र दर्शक् ने राज्य किया। दर्शक के बाद उदय 
अथवा उदयिन्‌ ३० पू० ४५० के लगभग राजगद्दी पर बेठा। 
कहा जाता है कि उसी ने पाटलिपुत्र अथवा कुसुमपुर नामक 
नगर बसाया। उद्यिन्‌ के बाद नंदिवद्धन# और महानन्दिन्‌ 
हुए, जिनके नाम मात्र पुराणों में मिलते हैं । महानन्दिन शेशु- 
नाग वंश का अंतिम राजा था । उसकी एक शूद्रा रानी से महा- 


* श्रीयुक्त काशीप्रसाद जायसवाल ने उदयिन्‌ तथा नन्दिवर्द्धन की 
मूर्तियों का पता छगाया है, जो कलकते के अजायबधर मे रखी हुई हैं । 
( जनू आफ बिद्दार एंड ओंडीसा रिसर्च सोसाइटी, जिल्द ५, भाग १, 
शरु० ८८-“१०६. ) 
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पद्मनंद नाम का पुत्र हुआ, जो मगध राज्य को बलपूवंक छीनकर 
आप वहाँ का राजा बन बैठा ! 
नंद वंश 

महापत्म नंद--महापद्म नंद ने ३० पू० ३७१ के लगभग 
नंद वंश की स्थापना की। यह बड़ा प्रसिद्ध और प्रतापशाली राजा 
था, किंतु साथ द्वी बड़ा निदेय और लोभी भीथा। ऐसा 
माछूम होता है कि इन्हीं अवगुणों के कारण तथा शृद्र जाति की 
स्त्री से उत्पन्न होने के कारण ब्राह्मण लोग इसके कट्टर शत्रु हो 
गये । जब सिकंदर ने एशिया के अन्य देशों को जीतकर भारत- 
वर्ष पर चढ़ाई की, तब महापद्य नंद न ४ हज़ार हाथी, २० 
हजार सवार और २ लाख पैदल सेना लेकर उसके विरुद्ध प्रयाण 
किया । कितु सिकंदर पंजाब से आंगे न बढ़ा; इस कारण 
महापद्म नंद से उसकी मुठभेड़ न हुई । महापद्य नंद की एक 
रानी से आठ पुत्र हुए, जो पिता को मिलाकर “नव नंद के नाम 
से विख्यात हैं । कहते हैं कि मुरा नाम की एक दासी से चन्द्र- 
गुप्त नामक एक पुत्र और हुआ, जो “मौय' के नाम से असिद्ध है। 
कितु यह बात किसी पुराण में नहीं मिलती कि नंद वंश के साथ 
चन्द्रगुप्त मौय का कोई पारिवारिक संबंध था । पुराणों मे केवल 
यह लिखा मिलता है--“ततश्व नव चेताज्नंदान कौटिल्यो ब्राह्म- 
णस्समुद्धरिष्यति तेषामभावे मौया: पृथिवी भोक्ष्यंति | कौटिल्य 
एवं चन्द्रगुप्ते राज्येडमिषेक्ष्यति ।” अथान्‌ “तब कौटिल्य नाम का 
एक ्राह्मण नवों नंदों कां समूल नाश करेगा । उनके अभाव में 
मौय्य नाम के राजा पृथ्वौ पर राज्य करेंगे । वही कौटिस्य नाम 
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का ब्राह्मण चंद्रगुप्त को राजगद्दी पर बैठावेगा |” केवल विष्णु 
पुराण की टीका में इतना और अधिक लिखा हुआ है---“चंद्रगुप्त 
नंन्दस्यैव शुद्रायां मुरायां जात॑ सौयोणां प्रथमम्‌।” अथोत्‌ “चंद्र- 
गुप्त का नाम मौये इसलिये पड़ा कि वह राजा ननन्‍्द की मुरा 
नामक शूद्रा दासी से उत्पन्न हुआ था।” मुद्राराक्षस नाटक से 
इतना और पता लगता है कि चन्द्रगुप्त नन्‍द के वंश का था। किन्तु 
उसमें यह कहीं नहीं लिखा मिलता कि वह नन्‍्द का पुत्र था । 
चन्द्रगुप्त मौय का इतिहास लिखने के पहले हम सिकन्दर के 
आक्रमण का कुछ वृत्तान्त लिख देना चाहते हैं । 


पिकंदर का आक्रमण 

सिकन्द्र का आगमन--महां प्रतापी सिकन्दर, फारस, 
सीरिया, मिस्र, फिनीशिया, फिलस्तीन, बाबिलोन, बैक्ट्रिया आदि 
एशियाई देशो को जीतता और अपने राज्य में मिलाता हुआ ई० 
पू० ३२७ में लगभग ५०-६० हज़ार वीर योद्धाओं के साथ, 
हिन्दूकुश के दरों को लॉधकर सिकन्द्रिया ( अलेकज़न्ड़िया ) 
नगर में आकर ठहरा । उस समय काबुल और सिन्धु नदियों 
के बीच का प्रदेश, जो आजकल का अफगानिस्तान और पश्चि- 
मोत्तर सीमा प्रान्त है, कई छोटी छोटी स्वतन्त्र तथा युद्ध-प्रिय 
जातियों के अधिकार में था । ये जातियाँ आपस में सदा लड़ा 
झगड़ा करती थी। इनको जीतता तथा इनका दमन करता हुआ 
सिकन्दर अपनी बड़ी सेना के साथ सिन्धु नदी के किनारे पर 
आया; और ई० पू० ३२६ की वसन्‍्त ऋतु में उसने अटक से 
सोलह मील ऊपर ओहिन्द नामक स्थान के पास नावों का पुल 
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बनाकर सिन्धु नदी को पार किया। फिर उसने तक्षशिला में 
प्रवेश किया। तक्तशिला के राजा आंभि अथवा आंफिस ने 
सिकन्द्र की शरण में आ्राकर उससे पहले ही सन्धि कर ली थी । 
बह तन, मन, धन से सिकन्दर की सहायता करने को उद्यत हो 
गया । तक्षशिल्रा के राजा की इस कायरता का कारण यह था 
कि उस रूमय अभिसार नाम के पड़ोसी राज्य से तथा एक और 
बड़े राज्य से, जिसका राजा पौरस ( पौरव अथवा पुरुषष ) था, 
उस की परम शत्रुताथी। इन्हीं दोनों राज्यों के विरुद्ध वह 
सिकन्द्र की सहायता चाहता था और उसकी मदद से उन 
दोनो को कुचल डालने की इच्छा रखता था। तत्षशिला नगर 
मे आकर सिकन्द्र ने पोरस के पास यह सन्देश भेजवाया कि 
आत्मसमर्पण करके हमारा आधिपत्य खीकृत करो, नहीं तो 
तुम पर चढ़ाई की जायगी। 

पोरस के साथ युद्ध-पोरस मेलम और चनाब नदियों के 
बीचवाल प्रदेश का राजा था। पोरस न सिकन्दर के पास 
उसके दूत के द्वारा बहुत ही झद्धत तथा अवज्ञापूर्ण उत्तर भेज- 
वाया, जिससे चिढ़कर सिकन्दर ने सेना को उसके ऊपर चढ़ाई 
करने की आज्ञा दी। पोरस भी अपनी पूरी शक्ति के साथ सिक- 
न्द्र का मुक़ाबला करने के लिये तैयार बेठा था। मेलम नदी 
के किनारे दोनो का मुकाबला हुआ, जिसमें कई कारणों स सिक- 
न्द्र की जीत हुईदें। पोरस बहुत घायल हुआ और कैद कर लिया 
गया। सिकन्दर ने भारतवर्ष में जितनी लड़ाइयाँ लड़ीं, उनमें यह 
लड़ाई सब से अधिक प्रसिद्ध और गहरी थी । जब पोरस सिक- 
न्द्र के सामने लाया गया, तब उस के हृष्ठ पुष्ट शरीर तथा 
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शिष्टाचार और सभ्य व्यवहार से सिकन्द्र बहुत प्रसन्न हुआ; और 
उसने पोरस से पूछा कि में तुम्हारे साथ कैसा बतोब करूँ ? इस 
पर पोरस ने कट्दा कि जैसा एक राजा को दूसरे राजा के साथ 
करना चाहिए। सिकन्दर इस उत्तर से बहुत प्रसन्न हुआ; और उसने 
6से केवल उसका राज्य ही नहीं लौटा दिया, बल्कि बाद को उसे पंजाब 
में जीती हुई भूमि का प्रतिनिधि-शासक भी नियत कर दिया। पोरस 
को जीतने के बाद वह चनाब तथा राबी नदियों को पार करता 
ओर बीच के देशों को जीतता हुआ इ० पू० ३२६ के सितंबर 
महीने में व्यास नदी के किनारे आया। किन्तु उसकी सेना ने व्यास 
नदी के आगे बढ़ने से इनकार किया | इस पर लाचार तथा दुःखी 
होकर सिकन्दर ने अपनी सेना को पीछे मुड़ने की आज्ञा दी। 

भाप्त से सिकन्द्र का कच--व्यास नदी के किनारे, उस 
स्थान पर, जहाँ तक सिकन्दर पहुँचा था और जहां से उसकी सेना 
पीछे की ओर मुड़ी थी, उसने अपनी विजय के उपलक्ष्य में बारह 
यूनानी देवताओं के नाम पर बारह बड़े बड़े चैत्य या चबूतरे 
बनवाये । सना के आगे बढ़ने से इनकार करन पर वह मालव, 
छुद्रक आदि युद्ध-प्रिय और प्रजा-तन्त्र राज्यों को जीतता हुआ 
फिर मेलम नदी पर वापस आया। वहाँ उसने बहुत सी 
नावो का संग्रह किया तथा बहुत सी नई नावें बनवाई' । नावों 
का यह बेड़ा केलम नदी से ३० पू० ३२६ के सितंबर या अक्तूबर 
महीने में सिकन्दर की नौ-संना के सेनापति नेआकंस ( !प९- 
#70005 ) की अध्यक्षता में रवाना हुआ और उसके बहुत से 
योद्धाओं को लेकर सिन्धु नदी के मुद्दाने पर आया। वहाँ से 
चलकर और अरब समुद्र से होकर इस बेड़े ने ई० पू० ३२७ 
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में फारस की खाड़ी में लंगर डाला । इधर सिकन्दर की नौ-सेना 
सिन्घु नदी के मुद्दाने से फारस की ओर रवाना हुईं; और उधर 
सखय॑ उसने कुछ फौज लेकर पश्चिमी पंजांब तथा सिन्धु 
प्रदेश को जीतने के लिये कूच किया । आती बार वह गन्धार 
प्रदेश तथा उत्तरी पंजाब को जीतता हुआ भारत में आया था। 
जाती बार वह दूसरे रास्ते से पश्चिमी पंजाब तथा सिन्धु प्रदेश 
को जीतता हुआ फारस की ओर गया । ई० पू० ३२५ में भारत- 
वर्ष स रवाना होने के पहले सिकन्दर ने अपने अफसरों तथा 
भारतीय राजाओं का एक द्रबार करके उसमें पोरस को मेलम 
और व्यास नदियों के बीच के जीते हुए प्रदेश का शासक 
नियत किया; तथा तक्षशिला के राजा को मेलम और सिन्धु 
नदियों के बीचवाले प्रदेश का राजा बनाया । भारतवष छोड़ने 
के एक वर्ष बाद ३० पू० ३२३ में विश्व-विजयी सिकन्दर बेबि- 
लोन में परलोकवासी हुआ । उसकी झत्यु से भारतवर्ष में मक- 
दूनिया के राज्य का भी एक तरह से अन्त हो गया । चन्द्रगुप् 
मौय ने हिन्दुओं को संघटित करके उन यूनानियों के विरुद्ध 
बलवा किया, जिन्हें सिकन्दर पश्चिमोत्तर प्रान्त तथा पंजाब पर 
यूनानी शासन स्थिर रखने के लिये छोड़ गया था | इस बलवे का 
एक मात्र नेता चन्द्रगुप्त मौय था । बलवा करने के बाद चन्‍्द्रगुप्त 
अपने कुटिल मंत्री चाणक्य की सहायता से नन्द्‌ वंश के अन्तिम 
- राजा को मारकर ई० पू०३२२% के लगभग मगध राज्यके सिंहासन 
पर बेठा और समस्त भारतवर्ष का एक-छत्र सम्राट हो गया । 











के जन अन्थों के आधार पर श्रीयक्त कार्शीप्रसाद जायसवाल का मत 
है कि चन्द्रशुप्त मोर्य का राज्य-काल कदाचित्‌ ई० पू० ३२५ से प्रारंभ हुआ 
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मोये वंश 
चन्द्रगुप्त मौयं 

चन्द्रगुप्त ओर सेल्यूकस--सिकन्दर की मृत्यु के बाद चन्द्र- 
गुप्त मौये ने अपने देश को विदेशी यूनानियों की पराधीनता से 
छुड़ा लिया। जिस समय चन्द्रगुप्त अपने साम्राज्य के संघटन में 
लगा हुआ था, उसी समय उसका एक प्रतिहवन्द्री पश्चिमी और 
मध्य एशिया मे अपने साम्राज्य की नींव डालने का यज्ञ कर 
रहा था और सिकन्दर के जीते हुए भारतीय प्रदेशों को अपने 
अधिकार में लाने की तैयारी में था। सिकन्द्र की मृत्यु के बाद 
उसके सेनापतियों में राज्याधिकार के लिये युद्ध हुआ । इस युद्ध 
मे एशिया के आधिपत्य के लिये एन्टिगोनस और सेल्यूकस 
नाम के दो सेनापति एक दूसरे का विरोध कर रहे थे। पहले 
तो एन्टिगोनस ने सेल्युकस को हराकर भगा दिया; पर $० पू० 
३१२ में सेल्यूकस ने बेबिलोन को फिर से अपने अधिकार में 
कर लिया; और छ: वर्ष के बाद वह पश्चिमी तथा मध्य एशिया 
का अधिपति हो गया। उसके साम्राज्य के पश्चिमी प्रान्त भारतवर्ष 
को सीमा तक फैले हुए थे; और इसी लिये वह सिकन्द्र के जीते 
हुए भारतीय प्रदेशों को फिर से अपने अधिकार में लाना चाहता था । 

सेल्यूकस का आक्रमण--इस उद्देश्य से उसने ह० पू० ३०५ 
में था उसके लगभग सिन्धु नदी पार करके सिकन्द्र के धावे 
का अनुकरण करने का उद्योग किया । जब युद्ध-भूमि में दोनों 





था । ( जनेल एन्ड प्रोसीडिंग्स, एशियाटिक सोसाइटी आफ बंगाल, १९१३, 
3० २३१७-४३ ) 
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सेनाओ का सामना हुआ, तब चन्द्रशुप्त की सेना के मुकाबले में 
सेल्यूक्स की सेना न ठहर सकी । सेल्यूक्स को लाचार हो 
कर पीछे हटना पड़ा और चन्द्रगुप्त के साथ उसी की शर्तों के 
मुताबिक सन्धि कर लेनी पड़ी । उलटे उसे लेने के देने पड़ गये। 
भारतवष को जीतना तो दूर रहा, उसे सिन्धु नदी के 
पश्चिम एरियाना # का बहुत सा;हिस्सा चन्द्रगुप्त को दे देना 
पड़ा। पाँच सौ हाथियों के बदले में चन्द्रगुप्त को सेल्यूकस से 
परोपनिसदे ( 2950०.99580287 ) एरिया ( ५।७ ) ओर 
अरचोजिया ( 270०४०548 ) नाम के तीन प्रांत मिले, जिनकी 
राजधानी क्रम से आजकल के काबुल, हिरात और कन्धार नाम 
के तीन नगर थे । इस सन्धि को दृढ़ करने के लिये सेल्यूकस ने 
अपनी बटी एथीना, चन्द्रगुप्त को दी | यह सन्धि ई० पू० ३०३ 
के लगभग हुई । इस प्रकार हिन्दूुकुश पहाड़ तक उत्तरी भारत 
चन्द्रगुप्त के हाथ में आ गया। उन दिनो भारतवर्प की पश्चिमोत्तर 
सीमा हिन्दुकुश पहाड़ तक थी। मुगल बादशाहो का राज्य भी 
हिन्दूुकुश तक कभी नहीं पहुँचा था । 

मेगास्थिनीज़--सन्धि हो जाने के बाद सल्यूकस ने चन्द्र- 
गुप्त के दरबार में अपना एक राजदूत भेजा । इस राजदूत का 
नाम मेगास्थिनीज़ था । मेगास्थिनीज़ मौय साम्राज्य की राज- 
धानी पाटलिपुत्र में बहुत दिनों तक रहा, और वहाँ रहकर उसने 
भारतवर्ष का विवरण लिखा । इस विवरण में उसने उस समय 
के भूगोल, पैदावार, रीति-रिवाज इत्यादि का बहुत सा हाल 





+  एरियाना” आय-स्थान का अपभ्रंग मल्दूम दवात' ८ । 
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दिया है। उसने चन्द्रगुप्त के शासन और सैनिक प्रबन्ध का भी 
बड़ा सजीव वर्णन किया है, जिससे चन्द्रगुप्त के समय का बहुत 
सा सच्चा इतिहास विदित होता है । 

चन्द्रगुप्त की राजधानी-- चन्द्रगुप्त की राजधानी पाटलिपुत्र 
नगर सोन और गंगा नदियों के संगम पर बसा हुआ था। आज- 
कल इसके स्थान पर पटना और बाँकीपुर नाम के शहर हैं। 
प्राचीन पाटलिपुत्र भी आजकल की तरह लम्बा द्वी था। उन 
दिनों उसकी लम्बाइ नौ मील और चौड़ाई डेढ़ मील थी। उसके 
चारों ओर काठ की बनी हुई एक दीवार थी, जिसमें ६४ फाटक 
और ५७० बुज थे | दीवार के चारों ओर एक गहरी परिखा या 
खाई थी, जिसमे सोन नदी का पानी भरा रहता था। राजधानी 
में चन्द्रगुप्त के महल अधिकतर काठ के बने हुए थे; पर तड़क 
भड़क और शान शौकत में वे फ़ारस के बादशाहों के महलों से 
भी बढ़कर थे । 

चन्द्रगुतत का द्रबार--चन्द्रगुप्त का दरबार बहुमूल्य 
वस्तुओं से सुसज्जित था। वहाँ रखे हुए सोने चाँदी के बतन 
और खिलौने, जड़ाऊ मेज और कुर्सियाँ तथा बहुमूल्य वल्ध और 
आभूषण देखनेवालों की आँखों में चकाचोंध पैदा करते थे । जब 
कभी चन्द्रगुप्त बड़े बड़े अवसरों पर राजमहल के बाहर 
निकलता था, तब वह सोने की पालकी पर चलता था। वह 
पालकी मोत्ती की मालाओं से सजी रहती थी । जब उसे थोड़ी 
ही दूर जाना होता था, तब वह घोड़े पर चढ़ कर निकलता था; पर 
लंबे सफर में वह सुनहली झुलों से सजे हुए हाथी पर रहता था । 
जिस तरह आजकल बहुत से राजाओं और नवाबो के दरबार में 
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मुर्गी, बटेर, मेढ़े और साँड पगैरद्द की लड़ाइयाँ होती हैं, उसी 
तरह चन्द्रगुप्त भी जानवरों की लड़ाइयों से अपना मनोरंजन 
करता था । उसके दरबार में पदलवानों के दंगल भी होते थे । 
जिस तरह आजकल धोड़ों की दौड़ होती है, उसी तरह चन्द्रगुप्त 
के समय में भी बैल दौड़ाये जाते थे; और वह उस दौड़ को 
बहुत रुचि से देखता था। आजकल की तरह उस समय भी 
लोग दौड़ में बाज़ी लगाते थे। दौड़ने की जगह छः हजार गज़ के 
घेरे में रहती थी ओर एक घोड़ा तथा उसके इधर उधर दो बेल 
एक रथ को लेकर दौड़ते थे। चन्द्रगुप्प को शिकार का भी 
बड़ा शौक था । जानवर एक घिरी हुई जगह में छोड दिया 
जाता था। वहाँ एक चबूतरा बना रहता था, जिस पर खड़ा 
होकर चन्द्रगुप्त शिकार को तीर से मारता था। अगर शिकार 
खुली जगह में द्वोता था, तो वह हाथी पर से शिकार करता था। 
शिकार के समय अस्त्र शस्त्र से सुसज्ित स्त्रियाँ उसकी रक्षा 
करती थीं। ये स्त्रियाँ विदेशों से खरीदकर लाई जाती थीं । 
आचीन राजाओं के द्रबार में इस तरह की स्त्री-रक्तिकाएँ रहा 
करती थीं । मुद्राराज्रस और कोटिलीय अर्थ शास्त्र में भी स्त्री- 
रक्षिकाओं का वर्णन मिलता है । अशशास्त्र में लिखा है--““शय- 
नादुत्यितस्स्त्रीगणैधेन्विभिः परिगृह्ेत” । अर्थात्‌ पलंग से उठने के 
बाद घनुबोण से सुसज्ञित स््रियाँ राजा की सवा में उपस्थित हों |* 
जिस सड़क से महाराज का जद्स निकलता था, उसके दोनों 
ओर रस्सियाँ लगी रहती थीं; और उन रस्सियों के पार जाने- 


+* काटिलीय अथशाश्र, अधि० १, अध्या० २१. 
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बाले को मौत की सज़ा दी जाती थी। बाद को चन्द्रगुप्त के 
पोते अशाक ने शिकार खेलने की प्रथा बिलकुल ही उठा दी थी । 
चन्द्रगुत्त की जीवन-चर्या--चन्द्रगुप्त प्रायः महल के अन्द्र 
ही रहता था; और बाहर सिफ मुकदमे सुनने, यज्ञ में सम्मिलित 
होने या शिकार खेलने के लिये निकलता था । उस कम से कम 
दिन में एक बार प्राथनापत्र ग्रहण करने और मुकदमे ते 
करन के लिये अवश्य बाहर आना पड़ता था। चन्द्रगुप्त को 
मालिश करवाने का भी बड़ा शौक था। जिस समय वह द्रबार 
में लोगों के सामने बेठता था, उम समय चार नौकर उसे मालिश 
किया करते थे । राजा की वर्षगाँठ बहुत धूमधाम से मनाई जाती 
थी और बड़े बड़े लोग उसे बहुमूल्य वस्तुएँ भेंट करते थे । पर 
इतनी अधिक सावधानता और रक्षा होते हुए भी चन्द्रगुपत को सदा 
अपनी जान का भय लगा रहता था। वह डर के मारे दिन को 
या लगातार दो रात तक एक ही कमरे में कभी नहीं सोता था । 
मुद्राराक्षस में भी लिखा है कि चाणक्य न चन्द्रगुप्त को मार डालने 
की कई बन्दिशों का पता लगाकर उसकी जान बचाई थी । 
चन्द्रगुप्त की सफलताएँ--जिस समय चन्द्रगुप्त रागजददी 
पर बेठा, उस समय उसकी अवस्था अधिक न थी | उसने केवल 
चौबीस वर्षों तक राज्य किया । इससे माल्म होता है कि वह अपनी 
सत्यु के समय पचास वष से कम का हो रहा होगा । इस थोड़े से 
समय मे उसने बड़े बड़े काम किये । उसने सिकन्द्र की यूनानी 
सेनाओं को भारतवर्ष से निकाल बाहर किया, सेल्यूकस को गहरी 
हार दी, एक समुद्र से लेकर दूसरे समुद्र तक कुल उत्तरी भारत 
अपने अधिकार में किया, बड़ी भारी सेनाएँ संघटित की और 
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बड़े भारी साम्राज्य का शासन किया। चन्द्रदुप की राज्यशक्ति 
इतनी दृढहता से स्थापित थी कि वह उसके पुत्र बिन्दुसार और 
तत्पश्चान्‌ उसके पौत्र अशोक के हाथ में बे-खटके चली गई । 
यूनानी राज्यों के शासक उसकी मित्रता के लिये लालायित रहते 
थे। सेल्यूकस के बाद फिर किसी यूनानी राजा ने भारतवर्ष पर 
चढ़ाई करने का साहस नहीं किया; और चन्द्रगुप्त के बाद दो 
पीढ़ियो तक यूनानी राजाओं का भारतवप के साथ राजनीतिक 
ओर व्यापारिक सम्बन्ध बना रहा । 

मौर्य साम्राज्य पर घिदेशी प्रभाव--कुछ लेखकों का विचार 
है कि मौर्य साम्राज्य पर सिकन्दर के आक्रमण का बहुत अधिक 
प्रभाव पडा; पर यह कथन ठीक नहीं है ! सिकन्दर केवल उन्नीस 
महीने भारतवर्ष में रहा । ये उन्नीस महीने सिफ लड़ाई झगड़े 
ओर भयानक मार काट में बीते थे। भारतवर्ष में अपना साम्राज्य 
खड़ा करने का जो कुछ विचार उसके मन मे रहा हो. पर वह 
उसकी मृत्यु के वाद ही बिलकुल निष्फल हो गया । चन्द्रगुप्त को 
सिकन्द्र के उदाहरण की आवश्यकता न थी। उसकी ओर 
उसके देशवासियों की आँखों के सामने दो शताब्दियों तक फारस 
के साम्राज्य का उदाहरण था। यदि चन्द्रगुप्त न किसी विदेशी 
उदाहरण का अनुकरण किया भी, तो केवल फारस के साम्राज्य 
का । चन्द्रगुप्त के दरबार और उसकी राज्य-प्रणाली में जा थोडा 
बहुत विदेशी प्रभाव पाया जाता है, वह यूनान का नहीं, वल्कि 
फारस का है । ईसा के बाद चौथी शताचव्दी के अन्त तक मारत- 
बष के प्रान्तीय शासक “क्षत्रप” नाम से पुकारे जाते थे। 
यही “क्षत्रय” शब्द फारस देश के प्रान्तीय शासकों के लिये भी 
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व्यवह्ृत होता था। चन्द्रगुप्त की सैनिक व्यवस्था में भी यूनान के 
प्रभाव का कोई चिह् नहीं मिलता | चन्‍्द्रगुप्त ने अपनी सेना का 
संघटन भारतवप के प्राचीन आदर्श के अनुसार किया था। भारत- 
यप के राजा महाराज हाथियों की सेना को ओर उससे उतर 
कर रथ ओर पैदल सेना को अधिक महत्त्व देते थे। घुड़सवार 
सेना बहुत थोड़ी रहती थी; और वह ऐसी अच्छी भी न होती 
थी। पर सिकन्दर दहाथिया या रथों स बिलकुल काम न लेता 
था और अधिकतर अपनी घुड्सवार सेना के ही भरोसे रहता 
था। इससे सिद्ध होता है कि अपनी सना का संघटन करने में 
भी चन्द्रगुप्त न सिकन्दर का अनुकरण नहीं किया | 
चन्द्रगुत्त का अन्त--जैन धर्म की कथाओं से पता लगता 
है कि चन्द्रगुप्त जैन घममं का अनुयायी था; और जब बारह वर्ष 
सक बड़ा भारी अकाल पड़ा, तब बह राजगद्दी छोड़कर दक्खिन 
में चला गया और मेंसूर के पास श्रवण वेलगोला नामक स्थान 
में जैन यति की तरह रहने लगा । अन्त में वहाँ उसने उपवास 
करके प्राशत्याग किया । अब तक वहाँ उसका नाम लिया जाता 
है । यह कथा कहाँ तक सच है, यह निश्चित रूप से नहीं कहा 
जा सकता। संभव है कि उसने राजगद्दी से उतरकर अंत में 
जैन धम अहण किया हो और फिर यती की तरह जीवन व्यतीत 
करने लगा हो । जब ३० पू० २९८ के लगभग चन्द्रगुप्त राजगद्दी 
से उतरा ( या दूसरे मत के अनुसार उसका परलोकवास हुआ ), 
तब उसका पुत्र विदुसार गद्दी पर बैठा । 
बविग्दुस्तार (अमित्रधात )--यूनानी लेखको ने चन्द्रगुप्त के 
उत्तराधिकारी, बिंदुसार, के नाम कुछ ऐसे शब्दों में लिखे हैं, जो 


योद्-कालोन मारत १२० 


“अमित्रघात” के अपन्नंश भालूम पढ़ते हैं। चन्द्रगप्त और सेल्यू- 
कस के समय भारतवर्ष और यूनानी राज्यों के बीच जो सम्बन्ध 
आरंभ हुआ था, वह विंदुसार के राज्य-काल में भी बना रहा । 
उसके दरबार में मेगास्थिनीज़ का स्थान डेइमेक्स ([0९४8०४०५) 
नामक राजदूत ने लिया। इस राजदूत ने भी मेगास्थिनीज़ की 
तरह भारतवर्ष का निरीक्षण करके बहुत सा हाल लिखा था; पर 
अभाग्यवश अब उसका लिखा हुआ बहुत थोड़ा हाल मिलता 
है। जब ई० पू० २८० में सेल्यूकस मारा गया, तब उसका 
स्थान उसके पुत्र ऐन्टिओकस सोटर ने लिया, जिसन भारतवर्ष 
के सम्बन्ध में अपने पिता की नीति का यथावत्‌ पालन किया । 
ऐन्टिओकस और विन्दुसार के बीच जो लिखा पढ़ी हुई थी. 
उससे पता लगता है कि भारतवर्ष और पश्चिमी एशिया के बीछ 
बहुत घनिष्ठ सम्बन्ध था । विन्दुसार ने ऐन्टिओकस को एक पत्र 
भेजकर लिखा था--“हकृपा कर मुझे थोड़े से अंजीर और 
अंगूर की शराब तथा एक यूनानी अध्यापक खरीदकर भेज 
दीजिए । ऐन्टिओकस ने उत्तर में लिखा--'मुके अंजीर 
और अंगूर की शराब भेजते हुए बड़ी प्रसन्नता हुई है; पर खेद 
है कि में आपकी सेवा मे कोई अध्यापक नहीं भेज सकता; क्योकि 
यूनानी लोग अध्यापक का बेचना अनुचित सममते हैं ।” विन्दु- 
सार के राज्य या शासन का कुछ भी द्वाल नहीं मिलता । उसके 
समय का कोई स्मारक या लेख भी प्राप्त नहीं है। संभव है कि 
उसने चन्द्रगुप्त की तरह भारतवर्ष की सीमा के अंदर ही अपने 
राज्य को बढ़ाने की नीति जारी रक्‍्खी हो | विन्दुसार के पुत्र अशोक 
के साम्राज्य की ठीक ठीक सीमा उसके शिललेखों और म्तंभ- 
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लेखों से विदित होती है। यह निश्चित रूप से कहा जा सकता 
है कि दक्षिण में संरक्षित राज्यों और अद्धं-स्वतंत्र राज्यों को मिला 
कर अशोक का साम्राज्य नीलौर तक फेला हुआ था । नमंदा के 
दक्षिण का प्रदेश अशोक का विजय किया हुआ नहीं हो सकता; 
क्योंकि उसके शिलालेखों से पता लगता है कि उसने बंगाल की 
खाड़ी के किनारे केवल कलिग देश को जीतकर अपने राज्य में 
मिलाया था । हाँ, यदि अशोक ने दक्षिणी प्रदेश अपने राज्यकाल 
के प्रारंभ में ही जीता हो, तो दूसरी बात है। पर इसका कोई 
प्रमाण नहीं मिलता । चन्द्रगुप्त के राज्य-काल के २४ वर्ष ऐसी बड़ी 
बड़ी घटनाओं से भरे हुए थे कि कदाचित्‌ दक्षिणी प्रदेश जीतने 
का समय उसे न मिला होगा । इसलिये नीलौर तक दक्षिणी 
प्रदेश सभवतः तब्रिन्दुसार ने जीता होगा; क्योकि अशोक ने इस 
प्रदेश को अपन पिता से प्राप्त किया था । बस, बिन्दुसार के बारे 
में इसस अधिक और कुछ विदित नहीं है । 
अशोक मोये 

युवराज अशोक--कहा जाता है कि अशोक या अशोक- 
बर््धन अपने पिता के जीवन-काल में पश्चिमोचर सीमा प्रान्त दथा 
पश्चिमी भारत का युवराज या प्रान्तिक शासक रह चुका था । 
बही रइकर उसने शासन का काम सीखा था। वह कई भाइयों 
में सव से बड़ा था; और उसकी योग्यता देखकर उसके पिता ने 
उसी को युवराज पद्‌ के लिये चुना था। उन दिनो पश्चिमोचर 
सीमा प्रान्त की राजधानी तक्षशिला और पश्चिमी भारत की राज- 


धानी उजयिनी थी । लंका की दुन्त-कथाञओं से पता लगता है कि 
दै 
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पजिस समय अशाक ने अपने पिता की बीमारी का दाल सुना, 
उस समय वह उदज्यिनी में था। उन्हीं दनन्‍्त-कथाओं से यह 
भी पता लगता है कि अशोक के १०० भाई थे, जिनमें से ९५ 
को उसने मार डाला था। पर यह दन्त-कथा विश्वास करने के 
योग्य नहीं है। मालूम होता है कि इन कथाओं को बौद्धों 
ने यह दिखलाने के लिये गढ़ लिया था कि बौद्ध धमम में आने के 
पहले उसका जीवन कैसा हिंसापूर्ण था; और बौद्ध धम में आने 
के बाद वह केसा सदाचारी और पवित्र-हृदय हो गया । इसमें 
कोई संदेह नहीं कि अशोक के राज्यकाल के सत्रहर्वेया अठारहवें 
ब्ष में अशोक के भाई और बहनें जीवित थी। उसके शिलालेखों 
से पता लगता है कि उसे अपने कुट्ुम्ब का बड़ा ध्यान रहता था। 
शिलालेखों से कोई ऐसा प्रमाण नहीं मिलता, जिससे यह सिद्ध 
हो कि वह अपने कऋुटुम्बवालों से किसी प्रकार की इंष्या या दवेष 
रखता था । उसके पितामह चन्द्रगुप्त का अवश्य सदा भयभीत 
रहकर अपना जीवन बिताना पड़ता था और अपने साथ इप्या- 
ट्वेष करनेवालों को दुबाना पड़ता था; क्‍योंकि वह एक सामान्य 
मनुष्य से बढ़कर एकछत्र सम्राट हुआ था और बड़ी कड़ाई के 
साथ शासन करता था । पर चन्द्रगुप्त की तरह अशोक सामान्य 
सनुष्य से सम्राट नहीं हुआ था । उसने अपने पिता से उस बड़े 
साम्राज्य का अधिकार प्राप्त किया था, जिस स्थापित हुए पचास 
वर्ष बीत चुके थे । इसलिये किसी को अशोक के साथ हैेप्या-द्वेष 
या लाग डॉट करने का अवसर न था; और इसी लिये उसके 
सामने वे सब मंमटें भीन थीं, जो चन्द्रगुप्त के जीवन में भरी हुई 
थीं। अशोक के लेखों से यह पता नहीं लगता कि उसे अपने शत्रुओं 
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की ओर से कभी भय रहा हो । संभवत: उसने अपने पिता के 
आज्ञानुसार शान्ति के साथ राज्याधिकार प्रहण किया था । 
अशोक का राज-तिलक--अशोक ने पूरे ४० वर्षों तक 
राज्य कियां; इसलिये जब बिन्दुसार की मृत्यु के बाद इ० पू० 
२७३ में या उसके लगभग उसने उस बड़े साम्राज्य का शासन-भार 
अपने ऊपर लिया, तब वह अपनी युवावस्था में था । उसके प्रारं- , 
मिक राज्य-काल के ग्यारह या बारह वर्षों का कुछ हाल नही मिलता। 
मालूम होता है कि आरंभ के ग्यारह या बारह साल साधारण 
शीति पर साम्राज्य के शासन में बीते । राज्यारोहण के लगभग 
चार वर्ष बाद ई० पू० २६९ में उसका राज-तिलक हुआ । यही 
एक बात ऐसो है, जिससे इस विचार की पुष्टि होती है कि राज्या- 
रोहरण के समय उसके भाइयों ने उसके साथ झगड़ा किया था । 
अशोक की कलिंग-विजय--अपने राज्य के तेरहवें वर्ष में 
अथात्‌ ई० पू० २६१ में अशोक ने कलिंग देश जीतकर अपने 
राज्य में मिलाया । अपने जीवन भर में उसने यही युद्ध किया । 
इस युद्ध का पता उसके एक शिलालेख में भी मिलता है # । 
प्राचीन समय में कलिंग देश बंगाल की खाड़ी के किनारे पर 
महानदी से लेकर गोदावरी तक फैला हुआ थां। इस युद्ध के 
कुछ वर्ष बाद अशोक ने दो शिलालेख वहाँ रुदवाये, जिनसे 
मालूम होता है कि इस नये जीते हुए प्रदेश के शासन संबंध में 
उसको बड़ी चिता रहती थी; क्योंकि कभी कभी उसके कमचारी 
वहाँ अच्छा शासन न करते थे $। राजकमेचारियों को सम्राट 
# देखिये अशोक का त्रयोदश शिलालेख | 
+ देखेये अशोक के दो कलिंग शिलालेख । 
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की ओर से यह आज्ञा थी कि वे प्रजा के साथ पितृवत्‌ व्यवहार 
करें और कलिग देश की जंगली जातियों पर कोई अत्याचार न 
होने दें । पर वहाँ के राज्याधिकारी इस शआज्ञा का प्रायः: उलंघन 
किया करते थे, जिससे सम्नराट्‌ को अपने कलिंग लेख के द्वारा 
उन्हें यह सूचित करना पड़ा था--'मेरी आज्ञा पूरी करने से तुम 
स्वर्ग पाओगे और मेरे प्रति अपना ऋण भी चुकाओगे ।” 
अशोक का धर्म-परिवतेन--कलिग युद्ध मे एक लाख 
आदमी मारे गये और डेढ़ लाख आदमी क़द किये गये | इनके 
सिवा इससे कई गुने आदमी अकाल, महामारी तथा उन सब 
विपत्तियों के शिकार हुए, जो युद्ध के बाद लोगों पर पड़ती हैं । 
इन सब विपत्तियों को देखकर और यह सम्रककर कि मेरे ही 
सबब से ये सब विपत्तियाँ हुई हैं, अशोक को बड़ा खेद और 
पश्चात्ताप हुआ । इसके बाद उसने पक्का निश्वय किया कि अब 
मैं कभी युद्ध में प्रवृत्त न होऊँगा और न कभी मनुप्यो पर अत्या- 
चार करूँगा । कलिंग-विजय के चार वप बाद उसने अपने त्रयो- 
दश शिलालेख में लिखा था--“जितन मनुप्य कलिग-युद्ध में 
घायल हुए, मरे या क्रैद किये गये, उनके १००वें या १००८वे हिस्से 
का नाश भी अब महाराज अशोक के लिये बड़े दुःख का कारण 
होगा ।” अपने इस सिद्धान्त के अनुसार फिर उसन अपने शप 
जीवन में कभी युद्ध नहीं किया | इसी समय के लगभग वह बौद्ध 
धर्म का अनुयायी हुआ । तभी से उसने अपनी शक्ति तथा अधि- 
कार के द्वारा “धम्म या धर्म का प्रचार करना अपने जीवन का 
उद्देश्य बनाया । अशोक के प्रथम गौण शिलालेख और चतुदंश 
.. शिलालेखों से पता लगता है. कि अशोक बौद्ध धम में आने के 
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बाद ढाई वर्ष से अधिक समय तक केवल उपासक था; पर शिला- 
लेख खुदवाने के एक साल या उससे कुछ अधिक पहले वह संघ 
में सम्मिलित होकर बौद्ध भिक्षु हो गया था और तन, मन, धन, - 
से बौद्ध धम का प्रचार करने लगा था। 

बोद्ध स्थानों में अशोक की यात्रा---लगभग चौबीस वर्षों 
तक सम्नाट्‌ रहने के बाद उसने इ० पू० २४९ में बौद्धों के पविन्न 
स्थानों की यात्रा के लिये प्रस्थान किया। अपनी राजधानी पाट- 
लिपुत्र स रवाना होकर वह नैपाल जानेवाली सड़क से उत्तर की 
ओर गया; ओर आजकल के मुजफ्फरपुर तथा चंपारन जिलों से 
होता हुआ हिमालय पहाड़ की तराई में पहुँचा। वहाँ से कदाचित्‌ 
बह पश्चिम की ओर मुड् और उस प्रसिद्ध “छुंबिनी” नामक 
उपबन में आया, जहाँ बुद्ध भगवान्‌ पैदा हुए थे । वहाँ उसके 
गुरु उपग॒प्त ने उससे कहा-“यही भगवान्‌ का जन्म हुआ था। : 
अशोक ने अपनी इस स्थान की यात्रा के स्मारक में एक स्तंभ, 
जिस पर ये शब्द खुदे हुए हैं और जो अब तक सुरक्षित है, 
खड़ा किया । इसके उपरान्त वह अपने गुरु के साथ 
कपिलवम्तु आया, जहाँ बुद्ध भगवान्‌ की बाल्यावस्था बीती थी । 
वहाँ से वह बनारस के पास सारनाथ में आया, जहाँ बुद्ध भग- 
वान्‌ ने अपने धरम का पहले पहल उपदेश किया था। वहाँ से 
वह श्रावस्ती गया, जहाँ बहुत वर्षों तक रहा। श्रावस्ती से चलकर 
उसने गया के बोधि वृक्ष के दशन किये, जिसके नीचे बैठकर बुद्ध 
भगवान्‌ ने ज्ञान का प्रकाश प्राप्त किया था। गया से वह कुशी- 
नगर आया, जहाँ बुद्ध भगवान्‌ का निवोण हुआ था । इन सब 
'पवित्र स्थानों में अशोक ने बहुत सा धन दान किया और बहुत 
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से स्मारक खड़े किये, जिनमें से कुछ स्मारकों का पता अनेक 
शताब्दियों के बाद अब लगा है। 
भिक्तु-सम्पदाय में अशोक-अशोक के संबंध में एक विचित्र 
बात यह है कि वह बौद्ध भिक्लु भी था और साथ ही विस्तृत 
साम्राज्य का शासन भी करता था । अशोक के नौ शताब्दी बाद 
इंतूसिंग नामक चीनी बौद्ध यात्री भारत में आया था। उसने 
- अशोक की मूर्ति बौद्ध संन्यासी के वेष में स्थापित देखी थी। 
बोद्ध संन्यासी को जब चाहे, तब गाहस्थ्य जोवन में लौटने की 
खतंत्रता रहती है । संभव है, अशोक कभी कभी थोड़े समय के 
लिये, राज्य का उचित प्रबन्ध करने के बाद, किसी विहार या 
संघाराम में जाकर एकांत-वास करता रहा दो । मालूम होता है 
कि प्रथम गौण शिलालेख और भात्र शिलालेख उस समय खुद्‌- 
वाये गये थे, जब बह बैराट के संघाराम में एकांत-वास कर रहा 
था । इसमें कोई संदेह नहीं कि अपने जीवन के अंतिम पचीस 
वर्षो में वह संघ और साम्राज्य दोनों का शासक तथा नेता था। 
झशोक के समय में बोद्ध महासभा--लगभग तीस वर्षो! 
तक राज्य करने के बाद ६० पू० २४३ में या उसके लगभग 
अशोक ने सप्त स्तंभ-लेख खुदवाये, जिनमें वही बातें दोहराई गई 
हैं, जो उसने पहले के शिला-लेखों म लिखी थी । इनमें से अंतिम 
सम्र-स्तंभ लेखो मे उसने उन उपायों का सामान्य रीति से समालोच- 
नात्मक बेन किया है, जिनकी सहायता से उसने “धम्म” या 
धर्म का प्रचार किया था । पर आश्चय है कि उसने अपने इस 
सिंहावलोकन में बोद्ध नेताओं की उस महासभा का उल्लेख नहीं: 
किया, जो बौद्ध संघ में फूट रोकने के लिये उसके राज्य काल में 


१२७ राजनीतिक इतिहास 


तथा उसकी राजधानी में हुई थी। संभव दै कि यह महासभा 
स्तंभ-लेखों के प्रचलित होने के बाद की गई हो । पर यह कहने 
में कोई आपत्ति नहीं हो सकती कि बौद्ध नेताओं की एक महा- 
सभा अशोक के समय में हुईं थी; क्‍योंकि इस सभा के बारे में 
बहुत सी दनन्‍्तकथाएँ प्रचलित हैं । मालूम होता है. कि सारनाथ 
का स्तेभ-लेख, जिसमें स्पष्ट शब्दों में लिखा है---“जो मिक्ष॒ुनी 
या भिक्षुक सघ में फूट डालेगा, वह सफ़ेद कपड़ा पहनाकर उस 
स्थान में रख दिया जायगा, जो भिछ्लुओं के लिये उपयुक्त नहीं 
है” इसो सभा के निम्थय के अनुसार प्रकाशित किया गया था । 
विन्सन्ट स्मिथ साहब का मत है कि यह महासभा अशोक के 
राज्य-काल के अंतिम दस वर्षों में किसी समय हुई होगी । 
अशोक के साम्राज्य का विस्तार--अशोक का साम्राज्य 
कितनी दूर तक फैला हुआ था, यह प्राय: निश्चित रूप से कट्दा 
जा सकता है । उत्तर-पश्चिम की ओर उसका साम्राज्य हिन्दु- 
कुश पव॑त तक फेला हुआ था; और उसमें अफगानिस्तान का 
अधिकतर भाग तथा कुल बलोचिस्तान और सिन्ध शामिल था। 
कदाचित्‌ सुवात (या स्वात ) और बाजोर में भी अशोक के 
कमचारी रहते थे। कश्मीर और नेपाल तो अवश्यमेब साम्राज्य 
के अंग थे । अशोक ने कश्मीर की घाटी में श्रीनगर नाम की 
छक नह राजधानी बसाई थी। प्राचीन श्रीनगर वतंमान श्रीनगर 
से थोड़ी दो दूर पर है। नेपाल की घाटी में भी उसने पुरानी 
राजधानी मंजुपाटन के स्थान पर पाटन, ललितपाटन या ललित- 
पुर नामक एक नगर बसाया, जो वतमान राजधानी काठमाण्ड 
से दक्षिण-पूव ढाई भील की दूरी पर अब तक स्थित है। उसने 
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यह नगर ह० पू० २५० या २४९ में नैपाल-यात्रा के स्मारक 
में बनवाया था । उसके साथ नैपाल में उसकी लड़की चारुमती भी 
गई थी, जो अपने पिता के लौट आने के बाद बौद्ध संन्यासिनी हो 
कर वहीं रहने लगी थी। अशोक ललितपाटन को बड़ा पवित्र 
स्थान समझता था । वहाँ उसने पाँच बड़े बड़े स्तृूप बनवाये थे, 
जिनमें से एक तो नगर के मध्य में और बाकी चार नगर के चारों 
कोनों पर थे। ये सब स्मारक अब्र तक स्थित हैं और हाल में 
बने हुए स्तूपों तथा मन्दिरों से बिलकुल भिन्न हैं । पूत्र की ओर 
गंगा के मुद्दाने तक समस्त वंग देश उसके सात्राज्य में शामिल 
था । गोदावरी नदी के उत्तर में समुद्र-तट का वह हिस्सा, जो 
कलिग के नाम से प्रसिद्ध था, ई० पू० २६१ में जीतकर मिलाया 
गया था। दक्षिण में गोदावरी ओर कृष्णा नर्दी के बीचवाला 
प्रांत अर्थात्‌ आन्ध्र देश कदाचित्‌ मौये साम्राज्य क। एक संरक्षित 
राज्य था और उसका शासन वह्दी के राजा करते थे। दक्तिण- 
पूव में उत्तरी पेनार नदी अशोक के साम्राज्य की दक्षिणी सीमा 
सममी जा सकती है। भारतवर्ष के बिलकुत् दक्षिण में चोल 
ओर पांड्य नाम के तामिल राज्य तथा मलाबार के किनारे पर 
केरलपुत्र और सत्यपुत्र नाम के राज्य अवश्यमेव खतंत्र थे। 
- इसलिये साम्राज्य को दक्षिणी सीमा पूर्वी किनारे पर नीलौर के 
पास उत्तरी पेनार नदी के मुहाने स लेकर पश्चिमी किनारे पर 
मंगलौर के पास कल्याणपुरी नदी तक थी। पश्चिमोत्तर सीमा 
में तथा विंध्य पवत के जंगलों मे जो जंगली जातियाँ रहती थीं, के 
कदाचित्‌ मौय साम्राज्य के आधिपत्य में ख्य शासन करती थीं ॥। 
इसलिये मोटे तौर पर हिन्दूकुश पव॑त के नीचे अफगानिस्तान, बलो- 
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चिस्तान, नैपाल, दक्षिणी हिमालय और कुल भारतवष (केवल दक्षिण 
के कुछ भाग को छोड़कर) अशोक के साम्राज्य में शामिल था| 
झअशोक के स्सारक--अशोक ने बहुत सी इमारतें, स्तुप और 
स्तम्भ बनवाये थे | कहा जाता है. कि तीन वप के अन्दर उसने 
चौरासो हजार स्तूप निर्माण कराये । इसवी पाँचवीं धताब्दी के 
प्रारंभ में जिस समय चीनी बौद्ध यात्री फाहियान पाटलिपुत्र में 
आया, उस समय भी अशोक का राजमहल खड़ा हुआ था; और 
लोगों का विश्वास था कि वह देव-दानवों के हाथ से रचा गया 
था । अब उसकी ये सब इमारतें लुप हो गई हैं और उनके 
अप्मावशप गंगा और सोन नदियों के पुराने पाट के नीचे दबे 
पड़े ह# 4 आजकल उन पर पटना ओर बॉँकीपुर के शहर बसे 
हुए हैं। अशोक के समय के कुछ सस्‍्तूप मध्य भारत के साँची 
नामक स्थान में और उसके श्रास पास हैं। ये स्तृप अब तक 
सुरक्षित हैं और उज्जन के पास ही हैं, जहाँ अशोक राजगद्दी पर 
आन के पहले पश्चिमी प्रांत का शासक रह चुका था। साँची के 
प्रधान स्तूप के चारों ओर पत्थर का जो घेरा (परिवेष्टन) तथा 
पत्थर के जो फाटक हैं, वे कदाचित्‌ अशोक की आज्ञा से बन- 
बाय गये थे । अशोक ने गया के पास बराबर नाम की पहाड़ी में 
“आजीविक” सप्रदाय के लिये कुछ गुफाएँ खुदबाई थी, 
जिनकी दीवारें बहुत ही चिकनी और साफ सुथरो हैं । अशोक के 
बनवाये हुए स्मारकों में पत्थर पर खुदे हुए उसके लेख सब से 
विचित्र और महत्व के हैं । कुल मिलाकर उसके लेख तीस से 


* इनमें से कुछ श्मारतें बॉकापुर के पास कुम्दराड़ नामक स्थान में खोद कर 
निकाली भी जा चुकी हैं । 
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अधिक होंगे, जो चट्टानों, गुफाओं की दीवारों और स्तम्भों पर 
खुदे हुए मिलते हैं । इन्द्दीं लेखों से अशोक के इतिद्दास का सच्चा 
पता लगता है। अशोक के लेख लगभग कुल भारतबणषे में, 
हिमालय से मैसूर तक और बंगाल की खाड़ी से अरब सागर 
तक, फैले हुए हैं । इन लेखों की भाषा बौद्ध अंथों की पाली 
भाषा से बहुत कुछ मिलती जुलती है । ये लेख ऐसे स्थानों में खुद- 
वाये गये थे, जहाँ लोगों का आवागमन अधिक होता था। अशोक 
के लेख निम्नलिखित आठ भागों में बॉटे जा सकते हैं--(१) 
चतुदंश-शिलालेख जो पहाड़ की चट्टानों पर खुदे हुए सात 
स्थानों में पाये जाते हैं ) (२) दो कलिंग शिलालेख जो कलिंग 
के दो स्थानों में पहाड़ की चट्टानों पर खुदे हुए मिलते हैं । (३) 
गौण शिलालेख जो सात स्थानों में चद्रानों पर खुदे हुए पाये 
जाते हैं। (४ ) भात्र्‌ शि्षालेख जो जयपुर रियासत मे बेराट 
के पास एक पहाड़ी की चट्टान पर खुदा हुआ था और आजकल 
कलकत्ते के अजायबघर में रक्‍्खा हुआ है । (५) सप्त स्तंभ-ल्जख 
जो स्तंभों पर खुदे हुए भिन्न भिन्न छः स्थानों में पाये जाते हैं । 
(६ ) गोण स्तभ-लेख जो सारनाथ, कौशांबी ( प्रयाग ) और 
साँची में पाये जाते हैं । (७ ) दो तराई-स्तंभ-लेख जो नेपाल 
की सरहद पर रुंमिनदेई ग्राम तथा निग्लीव ग्राम में हैं । और (८) 
तीन गुद्दालेख जो गया के पास बराबर नाम की पहाड़ी में हैं । 
_ शथौद्ध होने के पद्ले अशोक का धार्मिक विश्वास-- 
कहा जाता है कि प्रारम्भ में अशोक त्राह्मणों का अनुयायी और 
शिव का भक्त था । उन दिनों प्राणि-वध करने में उसे कोई 
हिचक न होती थी। सहसीरों प्राणी त्योहारों और उत्सबों पर मांस 
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के लिये वध किये जाते थे। पर ज्यों ज्यों उस पर बौद्ध धर्म का 
प्रभाव पड़ने लगा, त्यों त्यों प्राणि-वध को वह घृणा की रृष्टि से 
देखने लगा । अन्त में उसने प्राणि-वध बिलकुल उठा दिया। 
उस ने अपने प्रथम “चतुदंश-शिलालेख” में लिखा भी है-- 
“देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी राजा अशोक की पाकशाला में पहले 
प्रति दिन कई सहस्र प्राणी सूप ( शोरबा ) बनाने के लिये वध 
किये जाते थे । पर अब से, जब कि यह घम-लेख लिखा जा रहा 
है, केवल तीन ही प्राणी मारे जाते हैं; अथोत्‌ दो मोर और एक 
स्रग | पर मृग का मारा जाना निश्चित नहीं है। ये तीनों प्राणी भी 
भविष्य में न मारे जायेंगे ।”” 

धर्म-यात्रा--उक्त शिलालेख खुदवान के दो वर्ष पहले 
अथान्‌ ई० पू० २५९ में अशोक ने शिकार खेलने की प्रथा उठा 
दी थी । उसने यह एक नई बात की थी । चन्द्रगुप्त के ज़माने में 
शिकार खेलने का बड़ा रवाज था। वह बहुत धूमधाम के साथ 
शिकार खेलने निकलता था। इस संबंध में अशोक ने अपर 
शिलालेख में लिखा है--“पहले के ज़माने मे राजा लोग विहार- 
यात्रा के लिये निकलते थे । इन यात्राओं मे मगया ( शिकार ) 
ओर इसी प्रकार की दूसरी आमोद प्रमोद की बातें होती थीं। 
पर प्रियदर्शी राजा ने अपने राज्याभिषेक के द्स वर्ष बाद बौद्ध मत -- 
अहण किया । तभी से उसने विहार-्यात्रा के स्थान पर 
धमम-यात्रा की प्रथा का प्रारम्भ किया। धम्म-यात्रा में श्रमणा, 
ब्राह्मणों और बृड्ों के दर्शन किये जाते हैं; उन्हें सुबर्ण इत्यादि 
का दान दिया जाता है; आ्रामों में जाकर धर्म की शिक्षा दी जाती 
है और धमे के संबंध में परस्पर मिलकर विचार किया जाता है।” 
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अद्िखा का प्रचार--ज्यों ज्यों समय बीतता गया, त्यों त्यों 
अशोक के हृदय में अहिंसा का भाव जड़ पकड़॒ता गया । अंत में 
इ०पू० २४३ में उसने जीव-रक्षा के संबंध में बढ़े कड़े नियस 
बनाये । यदि किसी जाति या बर्ण का कोई मनुष्य इन नियमों को 
तोड़ता था, तो उसे बड़ा कड़ा दुश्ड दिया जाता था। छुल 
साम्राज्य में इन नियमों का प्रचार था। इन नियमों के अनुसार 
कई प्रकार के प्राणियों का वध बिलकुल ही बंद कर दिया गया 
था। जिन पश्ुओं का मांस खाने के काम में आता था, उनका 
वध यद्यपि बिलकुल तो नहीं बन्द किया गया, तथापि उनके 
वध के संबंध में बहुत कड़े नियम बना दिये गये, जिससे प्राणियों 
का अंधाघुंध वध होना रुक गया । साल से छप्पन दिन तो पशु- 
वध बिलकुल ही मना था । अशोक के पंचम स्तंभलेख मे ये सब 
नियम स्पष्ट रूप से दिये गये हैं । उस के “धम्म” ( धम ) का 
प्रथम सिद्धांत अहिंसा ही था। 
बड़ों का सम्मान ओर छोटों पर दया--“धम्म” का दूसरा 
सिद्धांत, जिस पर अशोक ने अपने शिलालेख मे बहुत जोर दिया 
है, यह है कि माता-पिता, गुरु ओर बड़े-बूद्ो का उचित आदर 
करना बहुत आवश्यक है । उसने इस बात पर भी ज़ोर दिया है 
कि बड़ो को अपने छोटों, सेवकों, भृत्यो तथा अन्य प्राणियों के 
साथ दया का व्यवहार करना चाहिए । 
खत्य भाषण--अशोक के “धम्म” के अनुसार मनुप्य का 
तीसरा प्रधान कतंव्य यह है कि वह सदा सत्य भाषण करे । इस 
'पर भी उसके लेखों में जोर दिया गया है। अहिंसा, बड़ों 
का आदर और सत्य-भाषण ये तीनों सिद्धांत, जो “घम्म” के 
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सिद्धांत हैं, द्वितीय गौण शिलालेख में संक्षेप के साथ दिये गये हैं, 
जो इस प्रकार हैं--- 

“देवताओं के प्रिय इस तरह कहते हैं--माता और पिता की 
सेवा करनी चाहिए । प्राणियों के प्रा्ों का शृढ़ता के साथ 
आदर करना चाहिए ( अर्थात्‌ जीव हिंसा न करनी चाहिए ) | 
सत्य बोलना चाहिए । “धम्म” के इन गणों का प्रचार करना 
चाहिए । इसी प्रकार विद्यार्थी को आचाय की सवा करनी 
चाहिए और अपने जाति-भाइयो के साथ उचित व्यवहार करना 
चाहिए । यही प्राचीन धर्म की रीति है । इससे आयु बढ़ती है; 
और इसी के अनुसार मनुप्य को आचरण करना चाहिए ।” 

दूसरे धर्मो के खाथ सहानुभूति--इन प्रधान कतंव्यों के 
अतिरिक्त अशोक ने अपने शिलालेखों में कई कतंव्यों पर भी 
जार दिया है | इनमें से एक कतेव्य यह भी था कि दूसरो के घर्म 
ओर विश्वास के साथ सहानुभूति रखनी चाहिए तथा दूसरों के 
धम और अनुछान को कभी दृणा की दृष्टि से न देखना चाहिए। 
ह्वादश-शिलालेख विशेष करके इसी विषय मे है । उसमें लिखा 
है-देवताओं के प्रिय प्रियदर्शी गृहस्थ तथा संनन्‍्यासी सब 
संप्रदायवालो का विविध दान और पूजा से सत्कार करते हैं। 
कितु देवताओं के प्रिय दान या पूजा की उतनी परवाह नहीं 
करते, जितनी इस बात की कि सब संप्रदायों के सार की वृद्धि 
हो । संप्रदाया के सार की वृद्धि कई प्रकार से होती है; पर उसकी 
जड़ वाकूसंयम है । अथात्‌ लोग केवल अपने ही संप्रदाय का 
आदर ओर दूसरे संप्रदाय की निन्‍दा न करे ।” 

“धस्म” का प्रचार--अशोक ने छोटे बड़े सभी कर्मचारियों 
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-को यह शभ्राज्ञा दे रकखी थी कि वे दौरा करते हुए “धम्म” का प्रचार 
करें और इस बात की कड़ी देखभाल रक्‍खें कि लोग राजकीय 
श्राज्ञाओं का यथोचित पालन करते हैं या नहीं। तृतीय शिलालेख 
इसी विषय में हे, जो इस प्रकार है--“देवताओ के प्रिय प्रियदर्शी 
राजा ऐसा कहते हैं--मेरे राज्य में सब जगह “थुक्त” ( छोटे 
कमंचारी ) रण्जुक (कमिश्नर) और प्रादेशिक ( प्रांतीय अफसर ) 
जिस प्रकार पाँच पाँच वष पर और कार्मो के लिये दौरा करते 
हैं, उसी प्रकार धमोनुशासन के लिये भी यह कहते हुए दौरा करें 
कि माता पिता की सेवा करना तथा मित्र, परिचित, खजातीय, 
ब्राह्मण और श्रमण को दान देना अच्छा है; जीवहिसा न करना 
अच्छा है; कम खर्च करना और कम संचय करना अच्छा है ।” 
घ्मे-मद्दामात्रों को नियुक्ति--अपने राज्याभिपक के तेरह 
रु ९ ९ 6 
घप बाद अशोक ने “धम-महामात्र नामक नये कमचारी नियुक्त 
किये थे। ये कर्मचारी समस्त राज्य में तथा पश्चिमी सीमा पर 
रहनेवालो गांधार आदि जातियों में धम का प्रचार और उसकी 
रक्षा करने |के लिये नियुक्त थे । धर्म-महामात्रों की पदवी बहुत 
ऊँची थी और उनका कतंव्य साधारण मध्टामात्रों के कत्तंव्यो से 
मिन्न था। धर्म-महामात्रों के नीचे “घर्म-युक्त” नामक दूसरी श्रेणी 
के राजकमचारी भी धर्म की रक्षा और उस का प्रचार करने के 
के लिये नियुक्त थे। वे धमे-महामात्रों के काम मे हर प्रकार से 
सहायता देते थे । ख्रियाँ भी धर्म-महामात्र के पद पर नियुक्त की 
जाती थीं। “ख्री-धमंमहामात्र” अंतःपुर में स्त्रियों के बीच धर्म 
का प्रचार और उस की रक्षा का काम करती थीं। पंचम शिला- 
लेख में धर्म-महामात्रों के कतंव्य विस्तार के साथ दिये गये हैं । 
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यात्रियों के खुल का प्रबन्ध--अशोक ने यात्रियों के आराम 
और सुख का भी बड़ा अच्छा प्रबन्ध कर रक्‍्खा था। सप्तम 
स्तंमलेख में इस बात का बड़ा अच्छा वर्णन किया गया है । 
हम यहाँ उसका कुछ भाग उद्धृत करते हैं-“सड़कों पर भी मैंने 
मनुष्यों और पशुओं को छाया देने के लिये बरगद के पेड़ लग- 
वाये, आम्र-वाटिकाएँ बनवाई, आठ आठ कोस पर कूएँ खुदवाये, 
थरमम-शालाएँ बनवाई और जहाँ तहाँ पशुओं तथा मनुष्यों के उप- 
कार के लिये अनेक पोसले बैठाये ।” 

रोगियों की चिक्रित्सा--अशोक ने रोगी मनुष्यों और 
पशुओं की चिकित्सा का भी बड़ा अच्छा प्रबन्ध कर रक्खा था। 
केवल साम्राज्य के अन्दर ही नहीं, बल्कि साम्राज्य के बाहर 
दक्षिणी भारत तथा पश्चिमोत्तर सीमा के खाधीन राज्यों में भी 
अशोक की ओर से मनुष्यों और पशुओं की चिकित्सा के लिये 
पयाप्र प्रबन्ध थां। इस प्रबन्ध का वशन अशोक के द्वितीय 
शिलालेख में है, जिसे हम यहाँ उद्धुत करते हैं--“देवताओं के 
प्रिय प्रियदर्शी राजा के राज्य में सब स्थानों पर तथा जो उनके 
पड़ोसी राज्य हैं, जैसे चोड़, पांड्य, सत्यपुत्र, केरलपुत्र और 
ताम्रपर्णी में, अन्तियोक नामक यवनराज के राज्य में और उस 
अतियोक के जो पड़ोसी राजा हैं, उन सब के राज्यों में देवताओं के 
प्रिय प्रियदर्शी राजा ने दो अ्रकार की चिकित्साओं का प्रबंध किया 
है; एक मनुष्यों की चिकित्सा और दूसरी पशुओं की चिकित्सा। 
मनुष्यों और पशुओं के लिये जहाँ जहाँ ओपधियाँ नहीं थी, 
वहाँ वहाँ लाई और रोपी गई हैं । इसी प्रकार कन्द-मूल और 
फल-फूल भी जहाँ जहाँ नहीं थे, बहाँ वहाँ लाये और रोपे गए हैं ।”” 
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विदेशों में धर्म का प्रचार--ई० पू० २५७ के लगभग 
अशोक ने “चतुदंश-शिलालेख” खुदवाये । तेरहवें शिलालेख में 
उन उन देशों और राज्यों के नाम मिलते हैं, जिनमें अशोक ने 
धरम का प्रचार करने के लिये अपने दूत या उपदेशक भेजे थे । 
इस शिलालेख से पता चलता है कि अशोक के राजदूत या धर्मा- 
पदेशक निमश्नलिखित देशों में धर्म का प्रचार करने के लिये गये 
थे--( १ ) मौर्य साम्राज्य के अंतर्गत भिन्न भिन्न प्रदेश | ( २ ) 
साम्राज्य के सीमांत प्रदेश, और सीमा पर रहनेवाली यवन, 
कांबोज, गांधार, राष्ट्रि, पितनिक, भोज, आंध्र, पुलिंद आदि 
- जातियों के देश । (३। साम्राज्य की जंगली जातियों के प्रांत । 
(४ ) दक्षिणी भारत के स्वाधीन राज्य; जैस केरलपुऋ, सत्यपुत्र- 
चोड़ और पांड्य | (४) सिंहल या लंका द्वीप । ( ६ ) सीरिया, 
मिस्र, साइरीनी, मेसिडोनिया और एपिरस नामक पाँच यूनानी 


राज्य, जिन पर क्रम से अंतियोक (87:१०८७०३१, 26!-246. 8 ९), 
तुरमय (20००माज शिब्वेधफ0०5, 285-247 छ ९ 2 मक 


(2688225, 285--255 8. 0, ), अंतिकिनि (3&9०॥80790५६ 090708(89« 
277-239, 8, 0.) और अलिकसुंदर (8८5४॥१०7. 272-258 
8. ९.), ज्ञाम के राजा राज्य करते थे। ३० पू० २५८ में ये पॉचो 
राजा एक ही समय में जीवित थे । अतरव यह अनुमान किया 
- जाता है कि मोटे तौर पर ई० पू० २०५८ में अशोक के राजदूत 
या धर्मोपदेशक धम का प्रचार करने से लिये विदेशों में भेजे गये 
थे । तात्पयं यह कि अशोक के धर्मोपदेशक केवल भारतवष में 
ही नहीं, बटिक एशिया, अफ्रिका और युरोप इन तीनों महाद्वीपों 
में फैले हुए थे । सिंहल या लंका द्वीप में जो धर्मोपदेशक भेजे 
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गये थे, उनका नेता सम्राट्‌ अशोक का पुत्र महेंद्र था। महेंद्र 
यद्यपि राजकुमार था, तथापि धर्म की सेवा करने के लिये उसने 
बौद्ध संन्यासी का जोवन ग्रहण किया था । उसने आजीवन लंका 
में बौद्ध धर्म का प्रचार किया और वहाँ के राजा “देवानां प्रिय- 
तिष्य” और उसके सभासदों को बौद्ध धर्म का अनुयायी बनाया। 
कहा जाता है कि वहाँ महेंद्र की अस्थियाँ एक स्तृप के नीचे गड़ी 
हुई हैं। लंका के “महावंश” नामक बौद्ध ग्रन्थ में यह भी लिखा 
है कि अशोक के दूत धर्म-प्रचाराथ सुवर्ण-भूमि ( बरमा ) में भी 
गये थे । पर शिलालेखों में सुवर्शभूमि का उल्लेख नही है । यदि 
अशोक ने बरमा में अपने दूतों को भेजा होता, तो शिलालेखों में 
उसका वर्णन अवश्य किया होता । 

धार्मिक उत्साह--अशोक ने अपने धार्मिक प्रेम और 
उत्साह की बदौलत बौद्ध धर्म को, जो पहले केवल एक छोटे से 
श्रांत में सीसावद्ध था, संसार का एक बहुत बड़ा धममं बना दिया । 
गौतम बुद्ध के जीवन-काल में बौद्ध धर्म का प्रचार केवल गया, 
प्रयाग और हिमालय के बीचवाले प्रांत में था। जब ई० पू० 
४८७ में बुद्ध भगवान्‌ का निवाण हुआ, तब बौद्ध धर्म केवल 
एक छोटा सा संप्रदाय था। पर अशोक की बदौलत यह धर्म - 
भारतवपे के बाहर दुसरे देशों में भी फेल गया । यद्यपि अब यह 
घमं अपनी जन्मभूमि अथोत्‌ भारतवर्ष से बिलकुल लुप्त हो गया 
है, पर लंका, बरमा, तिच्वत, नेपाल, भूटान, चीन, जापान और 
कोरिया में इस धर्म का प्रचार अब तक बना हुआ है । यहदद 
केवल अशोक के धार्मिक उत्साह का परिणाम है। अशोक का 
नाम सदा उन थोड़े से लोगों में गिना जायगा, जिन्होंने अपनी 

१० 
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शक्ति और उत्साह के द्वारा संसार के धर्म में महान्‌ परिवर्तन 
किये हैं । 

स्वभाष ओर चरित्र--अशोक का स्वभाव और चरित्र 
उसके लेखों से मलक रहा है। उन लेखों की शैली से पता 
लगता है. कि भाव और शब्द दोनों अशोक ही के हैं | कलिग- 
युद्ध से होनेवाली विपत्तियों को देखकर अशोक को जो 
पश्चात्ताप हुआ, उस कोई मंत्री अपने शब्दों में प्रकट करने का 
साहस नही कर सकता था | उस पश्चात्ताप का बणन अशोक के 
सिवा और कोई न कर सकता था । उसके धर्म-लेखों से सचित 
होता है कि उसमें केवल राजनीतिज्ञता ही नही, बल्कि सच्चे 
संन्यासियों की सी पवित्रता और धार्मिकता भी कूट कूटकर भरी 
हुई थी। उसने अपने प्रथम गौण शिलालेख में इस बात पर 
ज़ोर दिया है कि छोटे और बड़े हर मनुष्य की चाहिए कि वह 
अपने मोक्ष के लिये उद्योग करे और अपने कर्म के अनुसार फल 
ओोगे । उसने अपने लेखों में बड़ों के आदर, दया, सत्य और 
सहानुभूति पर बहुत ज़ोर दिया है और बड़ो के अनादर, निर्देय- 
ता, असत्य और दूसरे घर्मों तथा संप्रदायों के साथ घृणायुक्त 
व्यवहार की बहुत निंदा की है। अशोक निस्सन्देह एक बड़ा 
सनुष्य था । वह एक बड़ा सम्राट होते हुए भी बड़ा भारी धम- 
प्रचारक था। उसमें सांसारिक और आत्मिक दोनों प्रकार की 
शक्तियाँ विद्यमान घी; और उन शक्तियों को वह्‌ सदा अपने एक 
मात्र उद्दश्य अथात्‌ धम-प्रचार में लगाने का प्रयज्ञ करता था । 
अशोक की रानियाँ-अशोक की कई रानियाँ थीं। ऋम से 

कम दो रानियाँ तो अवश्य थीं, जिनके नाम के आगे “देवी” की 
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पदवी लगाई जाती थी। दूसरी रानी अथोत्‌ “कारुवाकी” का 
नाम उस गौण स्तंभमलेख में आया है, जो इलाहाबाद के किले के 
अन्द्र एक स्तंभ पर खुदा हुआ है । उस लेख में यह भी लिखा 
है कि कारुवाकी “तीवर” की माता थी। मातम होता है कि 
दूसरी रार्न: अर्थात्‌ कारुवाकी के साथ अशोक का विशेष प्रेम 
था। कारुवाकी कदाचित्‌ ज्येछ० राजकुमार की माता थी, जो 
यदि जीवित रहता, तो अवश्य राजगद्दी पर बैठता । पर शायद 
बह अशोक से पहले ही इस संसार से कूच कर गया था । बौद्ध 
दुन्‍्तकथाओं से सूचित होता है कि बहुत वर्षों तक अशोक की 
प्रधान महिषी “असन्धिमित्रा” नाम की थी। यह रानी बड़ी 
पतित्रता और सती साध्वी थी । इसकी मत्यु के बाद अशोक ने 
“तिप्यरक्षिता” नाम की एक दूसरी स्त्री से विवाद किया । कहा 
जाता है फि तिष्यरक्षिता अच्छे चरित्र की न थी और राजा को 
बहुत दु:ख देती थी। राजा उस समय वृद्ध हो चला था, पर 
रानी अभी पूर्ण युवावस्था में थी। यह भी कहा जाता है कि 
अशोक की एक दूसरी रानी से कुणाल नामक एक पुत्र था। 
डस पर तिष्यरक्षिता आसक्त हो गई । जब उसने कुणाल पर 
अपना प्रेम प्रकट किया, तब उसे अपनी सौतेलो माँ के इस घणित 
प्रस्ताव पर बड़ा ही खेद हुआ और उसने बह प्रस्ताव बिलकुल 
अस्वीकृत कर दिया । इस पर रानी न भारे क्रोध के धोखा देकर 
उसकी आँखें निकलवा लीं । 

अशोक के उत्तराधिकारी--यह नहीं कहा जा सकता कि 
ऊपर की दन्तकथा कहाँ तक ठीक है । यह भी निश्चित रूप से 
नहीं कहा जा सकता कि अशोक का कुणाल नामक कोई राज- * 
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कुमार था या नहीं । अस्तु; पुराणों में अशोक के बाद उसके 
पौत्र दशरथ का नाम आता है। नागाजुनि पहाड़ी में दशरथ का 
जो गुहालेख है, उससे भी पता लगता है कि दशरथ नाम का एक 
वास्तविक राजा था। इससे यही सिद्ध होता है कि अशोक के 
बाद उसका पौत्र दशरथ साम्राज्य का उत्तराधिकारी हुआ | दश- 
रथ के गुहा-लेखों की भाषा और लिपि से यह सिद्ध होता है 
कि वह अशोक के बहुत बाद का नहीं है। उसकी लेख-शेली से 
तो पता लगता है कि कदाचित्‌ अशोक के बाद वही साम्राज्य 
का या कम से कम उसके पूर्वीय प्रांतों का उत्तराधिकारी हुआ । 
यदि हम यह बात मान लें, तो दशरथ का राज्यारोहण काल 
ई० पू० २३२ रक्‍्खा जा सकता है। मातम होता है कि उसका 
राज्य-काल बहुत दिनों तक नहीं था; क्योंकि पुराणों में वह केबल 
आठ वष कहा गया है। यद्यपि किसी शिला-लेख में अशोक के 
संप्रति नामक एक दूसरे पौत्र का हवाला नही मिलता, तथापि उसका 
जिक्र वहुत सी दन्त-कथाओं में आता हैँ । जैन दन्त-कथाश्ं में 
भी संप्रति को अशोक का पुत्र कह है। इससे मालम होता है 
कि संप्रति कल्पित नहीं, बल्कि एक वाघ्तविक व्यक्ति था | कदा- 
चित अशोक की मृत्यु के बाद ही मौय साम्राज्य दशरथ और 
संप्रति दोनों में बट गया, जिनमें से दशरथ पूर्वी प्रान्तों का 
मालिक हुआ और संप्रति पश्चिमी प्रांतों का। पर इस मत के 
पोषण में कोई पुष्ट प्रमाण नही है । 

मौर्य साप्नाज्य का अस्त-पुराणों के अनुसार मौय वंश ने 
भारतवपे में १३७ वर्षों तक राज्य किया । यदि हम यह बात 
मान लें और चन्द्रगुप्त का राज्य-काल ई० पू० ३२२ से प्रारंभ 
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करें, तो हमें मानना पड़ेगा कि मौर्य वंश का अंत ई० पू० १८५ 
के लगभग हुआ | पर निश्चित रूप से यही कहा जा सकता है कि 
चन्द्रगुप ने जिस बड़े साम्राज्य की नींव डाली थी और जिसकी 
उन्नति बिन्दुसार तथा अशोक के ज़माने में होती रही, वह अशोक 
के बाद बहुत दिनों तक कायम न रह सका। मौय साम्राज्य के 
पतन का एक बहुत बड़ा कारण यह था कि अशोक के बाद 
बआह्यणों ने इस साम्राज्य के विरुद्ध लोगों को भड़काना शुरू किया। 
अशोक के जमाने में ब्राह्मणों का प्रभाव बहुत कुछ घट गया 
था; क्योंकि वह बौद्ध धर्म का अनुयायी होने के कारण त्राह्मणों 
की अपक्षा बोद्धों का अधिक पक्तपात करता था। अशोक न यज्ञों 
में पशु-बध भी बन्द करवा दिया था; और उसके धममहामात्र 
कदाचित्‌ लोगों का बहुत तंग करते थे, जिससे लोगों में बड़ा 
असन्तोष फैल गया था| इसलिये ज्योंही अशोक की आँख भुंदी, 
त्योंही आह्षणों का प्रभाव बढ़ने और मौये साम्राज्य के विरुद्ध 
आन्दोलन होन लगा । अशोक के जिन उत्तराधिकारियों के नाम 
पुराणों में मिलते हैं, उनके अधिकार में केवल मगध और आस- 
पास के प्रांत बच गये थे। अशोक की झृत्यु के वाद दी आंध्र और 
कऋलिग प्रांत मौय साम्राज्य से निकलकर स्वाधीन हो गये । मौर्य 
साम्राज्य का अंतिम राजा बृहद्रथ बहुत ही कमज़ोर था। उसके 
सेनापति पुष्यमित्र ने ई० पू० १८४ में उसे मारकर साम्राज्य पर 
अधिकार कर लिया । उसने एक नये राजवंश की नीब डाली, 
जो इतिहास में झुंग वंश के नाम से प्रसिद्ध है। इस प्रकार भारतवष 
के इतिहास में मौर्य साम्राज्य का सदा के लिये अस्त हो गया | 





आठवों अध्याय 
प्राचीन बोद्ध काल के ग्रजातन्त्र राज्य 
बुद्ध के समय में प्रजातन्‍्त्र रायय--वौद्ध अंथा से पता 


लगता है कि बुद्ध के समय में उत्तरी भारत में कई छोटे छोटे 
प्रजातन्‍्त्र राज्य थे । अध्यापक राइज़ डविड्स ने अपने “बुद्धिस्ट 
इंडिया # नामक भ्रंथ में निम्नलिखित ११ प्रजातंत्र राज्यों के 
नाम लिखे हैं--- 

(१ ) शाक्यों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी 
कपिलवस्तु थी । 

(२ ) भग्गों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी सुंसु 
मार पहाड़ी थी । 

(३ ) बुलियों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी अल- 
कप्प थी। 

(४ ) कालामों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी 
केसपुत्त थी । 

(५ ) कोलियों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी 
रामग्राम थी | 

(६ ) मह्लों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसक्री राजबानी कुशि- 
नारा थी । 
(७) मल्डों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजघानी पावा थो । 


+* ए507]56 7039, 9. 22. 


१४३ धजातन्त्र राज्य 


(८) मल्लों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी काशी थी | 

(९ ) मौयों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी पिप्प-- 
लिवन थी । 

( १७ ) विदेहों का प्रजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी 
मिथिला थी । 

( ११ ) लिच्छुबियों का अजातन्त्र राज्य, जिसकी राजधानी 
वैशाली थी । 

ये ग्यारहों प्रजातन्त्र राज्य आजकल के गोरखपुर, बस्ती 
ओर मुजफ्फरपुर ज़िलो के उत्तर में अथोत्‌ मोटे तौर पर बिहार 
प्रांत मे फैल हुए थे । इनमें से आठ राज्यों का कोई विशेष हाल 
नहीं मालूम । मर्ठों की तीन शाखाएँ थी । एक कुशीनारा में, 
दूसरी पावा में और तीसरी काशी में राज्य करती थी। इन 
ग्यारहों में सप्न से अधिक महत्व शाक्यों, विदेहों और लिच्छ- 
वियों का था । विदेह और लिच्छवि आपस में मिल गये थे और 
दोनों मिलकर “बल्ली” कहलाते थे । 

इन भ्रजातन्त्र राज्यों में अक्सर लड़ाइयाँ भी हो जाया 
करती थीं। “कुणाल जातक” में लिखा है कि एक बार शाक्यों 
ओर कोलियों में बड़ा युद्ध हुआ । इस युद्ध का कारण यह था 
कि दोनो ही अपने अपने खेत सीचने के लिये रोहिणी नदी को 
एकमात्र अपने अधिकार में रखना चाहते थे । प्रायः राजतन्त्र 
राज्यों के राजकुमार या राजे इन प्रजातन्त्र राज्यों के नेताओं की 
लड़डियों के साथ विवाह-सम्बन्ध भी करते थे। “भद्साल जातक” 
में लिखा है कि कोशल के राजा “पसेन्दि” ( प्रसेनजित ) ने ' 
शाक्यो से यह प्रस्ताव किया था कि तुम लोग अपने यहाँ की एक 
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लड़की का विवाह मेरे साथ कर दो । उसी से यह भो पता 
लगता है कि कोशल-राज के प्रधान सेनापति से लिच्छवियों का 
युद्ध हुआ था; क्योकि उस सेनापति ने लिच्छ॒वियों के पवित्र 
तालाब में स्लान करके उसे अपवित्र कर दिया था। “एकपरर 
जातक” सें लिच्छवियों की राजधानी का बड़ा अच्छा वर्णन 
मिलता है। उसमें लिखा है कि उस नगर के चारों ओर तीन 
चहार-दीवारियाँ थीं । प्रत्येक दीवार एक दूसरी से तीन मील की 
दूरी पर थी और हर दीवार में कईे फाटक और मीनारें थीं। 
शाक्यों का प्रजातंत्र राज्य-संसार के प्राचीन इतिहास में 
कोई प्रजातन्त्र राज्य ऐसा नहीं हुआ, जिसका प्रभाव संसार की 
सभ्यता पर इतना अधिक पड़ा हो, जितना शाक्यों के प्रजातन्त्र 
का पड़ा है; क्योंकि यही उस महापुरुष ने जन्म लिया था, जिसका 
अनुयायी इस समय ससार की आबादी का एक तिहाई हिस्सा 
हो रहा है। गौतम बुद्ध इसी प्रजातन्त्र राज्य के एक नागरिक 
थे। उन्होंने यहीं खाधीनता और खतंत्र विचार की शिक्षा प्राप्त 
की थी । उनके पिता शुद्धोदन इसी प्रजातन्त्र राज्य के एक सभा- 
पति या भ्रधान थे # । शाक्यों की जन-संख्या दस लाख थी। 
उनका देश नेपाल की तराई में पूरब से पच्छिस लगभग 
पचास मील ओर उत्तर से दक्खिन तीस या चालीस मील तक 
फैला हुआ था। उनकी राजधानी कपिलवस्तु थी। उनका 
शासन एक सभा के द्वारा होता था । यह सभा एक बढ़े भारी 
सभा-भवन में होती थी, जिसे “संथागार” कहते थे । बूढ़े और 
जवान सब अपने राज्य के शासन में सम्मिलित होते थे । सब 
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मिलकर सभापति का चुनाव करते थे जो “राजा” कहलाता था । 

घल्लियाँ का प्रजातंत्र राज्य--“बज्ियों” का प्रजातंत्र 
राज्य प्राचीन भारतवर्ष का एक संयुक्त-राज्य था । इस प्रजा- 
तन्त्र राज्य में आठ भिन्न भिन्न जातियाँ सम्मिलित थीं। ये आठों 
जातियाँ एक होने के पहले बिलकुल अलग अलग थीं। इस 
संयुक्त-प्रजातन्त्र राज्य की राजधानी वैशाली थी। इसकी दो 
प्रधान जातियाँ “विदेह” और “लिच्छवि” नाम की थीं। विदेह 
'पहले एक-तन्त्र राज्य था। रामायण और उपनिषद्‌ के प्रसिद्ध 
राजा जनक इसी विदेह राज्य के अधिपति थे । प्रारंभ में विदेहों 
का राज्य तेइस सौ मील तक फैला हुआ था । पहले किसी समय 
लिच्छवि लोग तीन मनुष्यों को चुनकर उन्हें शासन का का्ये 
सौंप देते थे । वे तीनों उनके अग्रणी या मुखिया होते थे। लिच्छ- 
वियों की एक महासभा थी, जिसमे बूढ़ और जवान सब शामिल 
होते थे और राज-कार्य में योग देते थे। “एकपण्ण जातक 
तथा “चुह-कलिंग जातक में इस महासभा के सभासदों की संख्या 
७७०७ दी गई है । कदाचित्‌ इस संख्या मे उस जाति के सब 
लोग शामिल थे । इस महासभा के सभासद “राजा” कहलाते 
थे। वे महासभा में बैठकर सिऊ कानून बनाने में ही राय नहीं 
देते थे, बल्कि सेना और आय व्यय सम्बन्धी सब बातों की भी 
देखभाल करते थे । इस सभा में राज्य-संबंधी सब बातों पर 
विचार और वाद-विवाद होता था । शासन के सुभीते के लिये यह्‌ 
महासभा अपने सभासदों मे से नौ सभासदों की एक संस्था चुन 
लेती थी । ये नी सभासद “गण-राजानः” कहलाते थे और समस्त 
जन-समुदाय के प्रतिनिधि होते थे। “मदसाल जातक” से पता 
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लगता है कि महासभा के सभासदों का नियम के अनुसार जला- 
भिषेक होता था और वे “राज” पदवी से विभूषित किये जाते थे । 
लिकन्द्र के समय में प्रजातन्त्र राज्य--बौद्ध प्रंथों के बाद 
यूनानी इतिहासकारों और लेखकों से प्रजातन्त्र राज्यों के बारे में 
बहुत कुछ पता लगतो है । यूनानी इतिहासकारों के अंथो से 
सूचित होता है कि ई० पू० चौथी शताब्दी के अंत में, जब कि 
मौय साम्राज्य की नीव पड़ रही थी, उत्तरी भारत में कई प्रजातंत्र 
या गण-राज्य विद्यमान थे। भेगास्थिनीज् ने लिखा है कि जिस 
समय में भारत में था, उस समय अधिकतर नगर प्रजातंत्र, 
अणाली के अनुसार शासित होते थे # । उसने यह भी लिखा है 
कि उस समय कई जातियाँ ऐसी थीं, जो किसी के शासन में नहीं 
थी; वे अपना शासन स्वयं करती थी 4। सिकन्दर को पजाब 
ओर सिन्ध में पग पग पर ऐसे प्रज़ातंत्र राज्यों की सनाओं का 
सामना करना पड़ा था | उत्तरी भारत के जिन राज्यों से सिकंदर 
की मुठभेड़ हुईं थी, उनमें स अधिकतर प्रजातंत्र थे। इससे 
सूचित होता है कि ई० पू० चौथा शताब्दी में पंजाब में एक-तंत्र या 
राज-तन्त्र राज्य की अपेक्षा प्रजातंत्र राज्यों का अधिक प्रचार था । 
सिकंदर के समय निम्न-लिखित प्रजातंत्र या गण राज्य मुख्य थे--- 
(१) आरद (अराष्ट्रक)--सिकन्दर के समय उत्तरी भारत 
में बहुत सी जातियाँ प्रजातंत्र शासत या खराज्य का सुख भोग 
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रही थीं। उनसें से एक जाति “आरों” ( अराष्ट्रकों ) की थी। 
यूनानी इतिहास-लेखकों ने इन्हें छुटेरा और डाकू कहा है । महा- 
आरत मे भी थे लुटेरे और डाकू कहे गये हैं | ये किसी राजा के 
शासन में न थे। कदाचित्‌ ये लूट पाठ करके अपना गुज़ारा 
करते थे । चन्द्रगुप्त मोये ने बहुत कुछ इन्हीं की सहायता से उन 
यूनानियों को उत्तरी पंजाब से मार भगाया था, जिन्हे सिकंदर 
पश्चिमात्तर प्रांत तथा पंजाब पर यूनानी शासन स्थिर रखने के 
लिये छोड़ गया था । कदाचित्‌ इन्ही की सहायता से चन्द्रगुप्त 
अपने देश को विदेशी यूनानियों की पराधीनता से खतन्त्र करके 
भारतवप का एकछत्र सम्राट्‌ बन सका #। श्रीयुक्त काशीतसाद 
जायसवाल न यह अनुमान किया है, और उनका अनुमान ठीक 
मालृम होता है, कि पंजाब में आजकल जो “अरोड़े” हैं, बेः 
इन्ही “आरडट्रों” या “अराष्ट्रकों” मे वंशधर हैं + । 

(२) मालच और छुद्रक--“मालव” और “छद्रक” दोनों 
के नाम महाभारत में भी आते हैं । ये दोनों जातियाँ कौरवों की 
ओर से लड़ी थीं। सिकंदर को इन दोनों जातियों से बड़ा भर्य॑- 
कर युद्ध करना पड़ा था। यूनानियों ने इनके नाम क्रम से महोई 
(१४५045) और ओक्सीड्रकाई (0%9१790०) लिखे हैं |! 
यूनानी इतिहास-लेखक एरिआअन (07727) ने इन दोना जातियों 
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के लोगों के बारे में लिखा है कि ये बड़े वीर श्लोर ख्वाधीनता-प्रेमी 
थे और प्रजातन्त्र राज्य-प्रणाली से शासित होते थे। ये एक 
दूसरे के परम शत्रु थे और सदा एक दूसरे को नीचा दिखाने को 
तैयार रहते थे। पर सिकंदर के आक्रमण के समय इन दोनों 
जातियों ने पुरानी शत्रुता भुलाकर बाहरी शत्रु के आक्रमण से 
, बचने के लिये आपस में एका कर लिया था। एकता का यह 
, घन्धन दृढ़ करने के लिये दोनों ने एक दूसरे से विवाह-सम्बन्ध 
' भी करना प्रारंभ किया था। यहाँ तक कि बात की वात मे दस 
। सहस््र स््री-पुरुषों का विवाह एक दूसरे के यहाँ हो गया। सब 
मिलाकर दोनों की सेनाओं में नब्बे हज़ार पैदल, दस हज़ार 
सवार और करीब नौ सौ रथ थे। मालव लोग रावो और 
चनाब के बीच में तथा क्षुद्रक लोग रावी और व्यास के बीच में 
रहते थे । 

(३ ) क्षत्रिय (क्षत्नोई)--/क्षत्रिय” जाति भी किसी राजा 
के अधीन न थी । यूनानी इतिहास-लेखक एरिअन ने लिखा है 
कि “त्षत्रिय” लोग बिलकुल स्वाधीन थे। ये अपने नेता चुनकर 
शासन का काम उन्हीं को सोप देत थे #। “क्षत्रिय” लोग जहाज़ 
और नाव बनाने में बड़े कुशल थे । जब सिकंदर ने इन लोगों को 
हराया, तब इन्होंने उसके लिये बहुत से जहाज बनाकर भेंट 
किये । ये कदाचित्‌ उस स्थान पर रहते थे, जहाँ पंजाब की 
पाँचो नदियाँ सिन्‍्धु नदी में मिलती थीं। श्रीयुत जायसवाल जी 
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का अलुमान है कि पंजाब और सिन्ध के आजकल के “खन्री” 
कदाचित्‌ इन्हीं “क्षत्रियों” के वंशधर हैं #। 
(४ ) अगलस्सोई --यह जाति भी किसी राजा के अधीन 
न थी । इसने भी सिकंदर का मुकाबला बड़ी बहादुरी से किया 
था। इस जाति के लोग बड़े वीर, देशभक्त और मानमय.दा के 
पालक थे। ये अप्रतिष्ठा और जातीय अपमान सहने की अपेक्ता 
मृत्यु को अधिक श्रेष्ठ सममते थे। इन लोगों ने चालीस हजार 
पैदल और तीस हज़ार सवार सेना के साथ सिकंदर का सामना 
किया; पर अंत में ये हार गये । इनमें से बहुतेर मार डाले गये 
ओर बहुतेरे पकड़कर गुलामों की तरह बेच डाले गये । सिकंदर 
ने इनके देश में तीस मील तक बढ़कर इनके प्रधान नगर पर 
कव्जा कर लिया। इसके बाद जब वह दूसरे नगर की ओर 
बढ़ा, तब बड़ी दृढ़ता के साथ रोका गया। इस लड़ाई में 
सिकंदर के बहुत से आदमी काम आये । कहा जाता है कि उस 
नगर में २०,००० मनुष्य थे। जब उन लोगों ने देखा कि अब 
नगर की रक्षा नहीं हो सकती, तब नगर में आग लगाकर वे 
सब उसमे जल मर । उनसें से केबल तीन हज़ार मनुष्य बच 
गये । मुसलमानी ज़माने में राजपूतों में सती की प्रथा कदाचित्‌ 
इसी प्राचीन समय की प्रथा का अवशेष थी। यह जाति संभ* 
वतः मेलम और चनाब नदियो के बीच में रदती थी। इस 
जाति का असली नाम क्या था, यह नहीं कद्दा जा सकता । पर 
यूनानी लोग इसे अगलस्सोई (8४2०25505) कहते थे | 


* (00८४ रि८ए।९ए, ६59० ]93, 9. 538. 
- ए, 8975 "एज छिीषाणए ए पच्त६8 7 छ 93. 


बौद्ध-फालीन भारत १०५ 


(५) नीस।इश्चनन-यूनानी इतिहास-लेखक एरिअन(77787) 
ने लिखा है कि नीसाइअ्रन (॥२४०७७७7५) लोग खतन्‍्त्र थे। ये 
किसी राजा के अधीन न थे # । इनके देश का शासन-काय थोड़े 
से अमीर उमरा के हाथ में रहता था, जिनके ऊपर एक सभापति 
या अगुआ होता था। अमोर उमरा के प्रतिनिधि तीन सौ चुने 
हुए बुद्धिमान्‌ मनुष्य होते थे । जब सिकन्दर ने इनके नगर नीसा 
(॥२५७४) पर हमला किया, तब इन लोगों ने बड़ी वीरता से अपने 
नगर की रक्षा की | सिकंदर उसे जीत न सका; इसलिये उसने 
उसके चारों ओर घेरा डालकर उसे जीतना चाहा। इस पर 
नीसाइअन लोगों ने हार मान ली और सिकंदर से सन्धि की 
प्राथना की । सिकंदर ने उनकी प्राथना स्वीकृत कर ली और 
उनका देश उन्हीं को लौटा दिया । नीसाइअनों ने अपनी तीन सौ 
सवार सेना सिकद्र को सहायताथे दी । नीसा का ठीक ठीक 
स्थान अभी निश्चित नहीं हुआ है | वह कदाचित्‌ पश्चिमोत्तर 
सीमा में उस स्थान पर था, जहाँ आजकल काफिर लोग रहते 
हैं | । आजकल के काफिर लोग शायद इन्हीं नीसाइञनों के बंश- 
धर हैं। नीसाइअनों का असली नाम क्या था, यह भी निश्चित 
रूप से नही कहा जा सकता । 

(६) सबके--.इस जाति का असली नाम क्‍या था, यह 
नहीं कहा जा सकता । पर यूनानी लोग इसे सबके (5 :087९०८) 
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कहते थे । ये किसी राजा के अधीन न थे । राज्य का काम चलाने 
के लिये ये तीन मुखिया चुनते थे, जो “सेनापति” कहलाते थे । 
इनकी सेना में साठ हज़ार पैदल, छः हज़ार सवार और पाँच 
सौ रथ थे । इन लोगों ने सिकंदर का अधिपत्य स्वीकृत कर 
लिया था। ये कदाचित्‌ उस स्थान के पास कहीं रहते थे, जहाँ 
पंजाब की पाँचों नदियाँ एक होकर सिंधु नदी में मिलती थीं #। 
इनके सिवा यूनानी इतिहास-लेखकों ने “ संबस्तई ” 
(887709509)), “गेड्रोज़िआइ”  (७८१:०5॥), “एड्रेस्तडे” 
(80:848:93), “सिबोई” (शैव १) आदि कई प्रजञातन्त्र जातियों 
के नाम लिखे हैं, जो सिकंदर के समय पंजाब में विद्यमान थी | 
कौटरिलीय अर्थशास्त्र में प्रजातन्त्र-राज्य--बोंद्ध श्रंथों और 
यूनानी इतिहासकारों के कथन की पुष्टि कौटिलीय अथशाञ्र से 
भी होती है, जिस में एक अध्याय संघों या गण-राज्यों के बारे में 
है । उसमें संघ या गणराज्य दो भागा में बाँटे गये हैं; यथा-- 
“कास्मोज-सुराष्ट्र-क्षत्रिय श्रेण्याइयो वात्ताशख्रोप जीविनः । 
४लिब्छिविक-मलऊ-मद्रक-कुकर-कुर-पाँचालादयो राजशद्दोपजीतिनः ॥”” 
अथात्‌ू--कांभोज, सुराट्र आदि के क्षत्रिय गण व्यापार 
तथा खेती करते थे ओर सेनाओं मे भर्त्ती होकर युद्ध भी करते 
थे। ये एक प्रकार के गण राज्य हुए । दूसरे प्रकार का गण- 
राज्य लिच्छवियों, ब्ृजियो, मल्लों, मद्रों, कुकरों, कुरुओं, पांचालों 
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और इसी तरह के दूसरे गणों का था। ये लोग अपने नाम के 
पहले “राजा” शब्द लगाते थे। ऊपर बौद्ध ग्रंथों के आधार पर 
लिखा जा चुका है कि बुद्ध के समय में “लिच्छुबि” और “मद” 
आदि ग्यारह प्रजातन्त्र या गण-राज्य थे। यह भी लिखा जा 
चुका है कि लिच्छवियों की महासभा के सभासदों की संख्या 
७७०७ थी और वे सब “राजा” कहलाते थे। कौटिलीय अर्थ- 
शासत्र ( अधि० ११, अध्या० १ ) से पता लगता है कि ये सब 
गण-राज्य एक ग्कार के प्रजातन्त्र राज्य थे। इनके शासन का 
काय इनके मुखियों के हाथ में रहता था, जो सब लोगों की ओर 
से चुनकर नियुक्त किये जाते थे । 

अथंशाञ्र मे प्रजा-तन्त्र राज्योंकी जो सूची दी है, उससे 
पता लगता है कि मौय काल के प्रारंभ में प्रायः समस्त उत्तरी 
भारत इन प्रजातन्त्र राज्यों के अधिकार में था | “लिच्छवि”, 
“वजि'' और “मल? पूरब की ओर, “कुछ ओर “पांचाल 
सध्य में, “मद्र” उत्तर-पश्चिस की ओर और “'कुकुर” दक्तिण- 
पश्चिम की ओर थे। ये गण-राज्य बड़े शक्ति-शाली थे, इस बात 
का पता कौटिलीय अथशास्त्र से लगता है; क्‍योंकि उसमें लिखा 
है---'संघलाभो दंडमित्रलाभानामुत्तम:” अथात्‌ सेना-बल और 
मित्र-बल की अपेज्ञा संघध-बल अथवा गण-राज्य की सहायता का 
लाभ अधिक श्रेयस्कर है *। 


प्रजातन्त्र राज्यों की विशेपताएँ--बौद्ध अंथों, यूनानी 





# भौटिलाय अर्थशालत्र ( ११ अधि० १ अया० ) 


१५३ प्रआातन्त्र राज्य 


इतिद्दास-लेखकों के इतिहासों और कौटिलीय अथे शाख्र से प्रजातन्त्र 
की निम्नलिखित विशेषताएँ सूचित होती हैं । 

(१) साधारण तौर पर भ्रजातन्त्र राज्य के कुल व्यक्ति शासन 
कार्य में योग देते थे और सब “राजा” कहलाते थे । 

(२) उन राज्यों में एक या एक से अधिक प्रधान, मुखिया या 
अगुआ होते थे, जो शासन काये करते थे। किसी किसी राज्य में 
कुछ कुल भी ऐसे होते थें जिनके हाथ में शासन का काम रहता था। 

(३) जन राज्यों में सब के अधिकार बराबर सममे जाते थे । 

(४) राज्य-संबंधी मामलों पर सब लोग मिलकर सभाभवन 
या “संथागार” में विचार करते थे । 

(') वे अपने नियमों का पालन यथोचित रूप से करते थे। 

(६) अपनी शक्ति बढ़ाने के लिये कभी कभी कई प्रजातंत्र 
राज्य एक साथ मिलकर एक संयुक्त राज्य बन जाते थे। 

(७) उन राज्यों को अपनी प्रतिष्ठा का बड़ा खयाल रहता था। 
वहाँ के लोग बीरता के लिये भी प्रसिद्ध थे। हारने की अपेक्षा 
लड़ते हुए मर जाना वे अधिक उत्तम सममते थे । 

( ८ ) कभी कभी उनमें फूट और द्वेष भी हो जाता था । 

मौये काल में प्रजातच्य राज्यों का हास--सौये काल मे धीरे 
घीर प्रजातन्त्र राज्यों का हास होने लगा । चन्द्रगुप्त के मन्‍्त्री 
चाणक्य की कुटिल नीति के आगे प्रजातन्त्र राज्य न ठहर सके। 
चाणक्य की नीति यह्‌ थी कि सब छोटे छोटे राज्यों को तोड़कर 
एक वड़ा साम्राज्य खड़ा किया जाय और चन्द्रगुप्त मौय उसका 
अधिपति बनाया जाय । इसलिये उसने इन राज्यों को धीरे घीरे 
तोड़ फोड़कर साम्राज्य में मिलाना शुरू किया। उसने देखा कि 

श्र 


चौद्ध-कालीन भारत श्ष्छ 


प्रजातन्त्र राज्यों की शक्ति उनकी एकता में है; ज्योंही उनमें फूट 
का बीज पड़ा, कि वे फिर स्थिर नहीं रह सकते । इसलिये उसने 
उन राज्यों में धीरे धीरे फूट का बीज बोना शुरू किया। इसी 
उद्देश्य से उसने उन राज्यों में बहुत से शुप्तचर भेजे थे। वे गुप्तदर 
जाकर मिन्न भिन्न वेषों में उन लोगों में रहते थे और उनमें फट पेदा 
करने की कोशिश करते थे | वेश्याएँ भी इस काम में लगाई जाती 
थी। जब इस तरह से उन लोगों में फट पैदा हो जाती थी, तब 
चाणक्य को अपनी कुटिल नीति काम में लाने का मौका मिलता 
था। कौटिल्य ने अपना यह उद्देश्य पूरा करने के लिये इसी तरह 
के बहुत से उपाय किये जिसमें “संवेष्वे बमेकराजो वर्तेत” अथात्‌ 
“चन्द्रगुप्त मौये समस्त संघों या प्रजातन्त्र राज्यों का एकछन्र 
सम्राट हो जाय ।? उस का यह उद्देश्य बहुत कुछ सफल भी 
हो गया; क्योंकि मौय काल में इन प्रबल और स्वाधीन प्रजातन्त्र 
राज्यों के अस्तित्व का कोई दृढ़ प्रमाण नहीं मिलता । संभवत: ये 
सब राज्य मौये सम्राद के महान साम्राज्य में मिला लिये गये 
ओर उनका स्वाधीन अस्तित्व जाता रहा | प्रजातन्त्र राज्यों को 
तोड़ने के लिये जो जो उपाय किये जाते थे, वे सब कौटिलीय अर्थ- 
शाख्र ( अधि० ११, अध्याय १ ) में विस्तार-पू्वक दिये हुए हैं । 


“--8: ५ :8+-+-- 


नवों अध्याय 


मोये साम्राज्य की शासन पद्धति 


मेगास्थिनीज के भारत-बर्णन, कौटिलीय अथशाखत्र तथा अशोक 
के शिलालेखों से मोय साम्राज्य की शासन पद्धति का अच्छा पता 
लगता है | अथशाखत्र के अनुसार राज्य-शासन का काम लगभग 
तीस विभागों में बैंटा हुआ था | इनमें से मुख्य सेना विभाग, 
नगर-शासन विभाग, प्रांतीय शासन विभाग, गशुप्तचर विभाग, 
क्रपि विभाग, नहर विभाग, व्यापार और वाणिज्य विभाग, नौ 
विभाग, झछुल्क विभाग ( चुंगी का महकसा ), आकर विभाग 
( खान का महकमा ), सूत्र विभाग ( बुनाई का सहकमा ), सुरा 
विभाग (आबकारी का मह॒कमा), पशु-रक्षा विभाग, मनुष्य-गणना 
विभाग, आय-वज्यय विभाग, परराष्ट्र विभाग, न्याय विभाग आदि 
थे। कौटिलीय अथशास्त्र मे इन विभागों के अध्यक्षों या सुपरि- 
न्टेन्डेन्टों के कर्तव्य बहुत विस्तार के साथ दिये गये हैं । 

सेना विभाग 

चन्द्रगुप्त मौय की सेना प्राचीन प्रथा के अनुसार चतुरंग्रिणी 
थी, किन्तु उसम॑ जल सेना की विशेषता थी | चन्द्रगुप्त को सेना 
में ९००० हाथी, ८००० रथ, ३०,००० घोड़े और ६,००,००० 
पैदल सिपाही थे | हर एक रथ पर सारथी के सिवा दो धलुधर 
ओर हर हाथी पर महावत को छोड़कर तीन धनुधंर बैठत थे । 
इस तरह से सैनिकों की संख्या ६,००,००० पैदल, ३०,००० 
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घुड़सवार, ३६,००० गजारोही और २७,००० रथी अथोत्त्‌ कुल 
६,९०,००० थी, जिनको नियमित रूप से वेतन मिलता थां %। 

सैनिक मंडल--सेना का शासन एक मंडल के अधीनथा। 
इस मंडल में तीस सभासद थे, जो छु: विभागों मे विभक्त थे । 
प्रत्यक विभाग में पाँच सभासद्‌ होते थे। प्रथम विभाग जल- 
सनापति के सहयोग से जल-सैन्य का शासन करता था । द्वितीय 
विभाग के अधिकार में सैन्य-सामग्री और रसद्‌ आदि का प्रबन्ध 
रहता था । रण वाद्य बजानेवालों, साइसों, घसियारों आदि 
का प्रबन्ध भी इसी विभाग से होता था। तृतीय विभाग पेदल 
सेना की व्यवस्था करता था । चतुथ विभाग के अधिकार में सवार 
सेना का प्रबन्ध था | पंचम विभाग रथ-सना की देख भाल करता 
था; और षष्ठ विभाग हस्ति-सैन्य का प्रबन्ध करता था। चतु- 
रंगिणी सेना तो बहुत दिनों से चली आ रही थी; पर जल-सेना 
विभाग ओर सैन्य-सामप्री विभाग चन्द्रगुप्त ने नये स्थापित 
किये थे 4 । 

सेना की भर्ती-चाणक्य के अनुसार पैदल सेना के सिपाही 
छः प्रकार से भर्ती किये जाते थे । यथा--“"मौल” जो बाप-दादों 
के समय से राज-सेना में भर्ती होते चले आते थे; “भूत” जो 
किराये पर लड़ने के लिये भर्ती किये जाते थे; “श्रेणी” जो सह- 
योग के सिद्धांतों पर एक साथ रहनेवाली कुछ योद्धा जातियों में 
से भर्ती किये जाते थे; “मित्र” जो मित्र देशों में से भर्ती किये 


# ए]9, ४7, 49; ए॥बइःणआ'5 6 ण॑ &९ड52)6९77 
(५8, 62; #ाथा, 774]03; (फ, 76; 80800, >ए, 52. 
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जाते थे; “अमित्र” जो शत्रु देशों में से भर्तोी किये जाते थे; और 
“अटवी” जो जंगली जातियों में से भर्ती किये जाते थे # । 

सेना के अख्य शख््र--कौटिलीय अथेशासत्र में “स्थिरयन्त्र” 
( जो एक द्वी जगह से चलाया जाय ), “चलयन्त्र” ( जो एक 
जगह से दूसरी जगह हटाया जा सके ), “हलमुख'” ( जिसका 
सिरा हल की तरह हो ), “धनुष”, “बाण”, “खण्ड, “शछुर- 
कल्प” ( जो छूरे के समान दो ) आदि अनेक अख्-शस्रों के नाम 
मिलते हैं । इनके भी बहुत से भेद तथा उपभेद थे । । 

हुर्ग या किले--चाणक्य के अछुसार उन दिनों दुग कई 
प्रकार के होते थे ओर चारों दिशाओं में बनाये जाते थे। निम्न- 
लिखित प्रकार के दुर्गों का पता चलता है| “औदक' जो द्वीष 
की तरह चारो ओर पानी से घिरा रहता था; “पाबंत” जो 
पवतो की चद्टानो पर बनाया जाता था; “धान्वन' जो रेगिस्तान या 
ऊसर भूमि में बनाया जाता था; और “बनदुर्ग” जो जंगल में 
बनाया जाता था इनके सिवा बहुत से छोटे छोटे किले गॉँबों के 
बीच बीच में भी बनाये जाते थे । जो किला ८०० गाँवों के केन्द्र 
में बनाया जाता था, उसे “स्थानीय”; जो किला ४०० गाँवों के 
बीच में बनाया जाता था, उसे “द्रोशमुख'”; जो किला २०० 
गाँवों के मध्य में बनाया जाता था, उसे “खाबंटिक; और जो 
किला दस गाँवों के केन्द्र में रहता था, उसे “संग्रहण” कहते थे [। 

# कोटिलोय अर्थशास्त्र, अधि० ६, अध्याय २. 

है कीटिलीय अ्र्थशस्र $ अधि० २ » न्याय ६८, 

६ कौरिलीय अर्थशाल, अधि० २, अध्या० १ और ३. 
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नगर-शासन विभाग 


नगर-शासक मण्डल--जिस प्रकार सेना का शांसन एक 
सैनिक मण्डल के अधीन था, उसी प्रकार नगर का शासन भी 
एक दूसरे मण्डल के हाथ में था। यह मण्डल एक प्रकार से 
आज कल की म्युनिसिपैलिटी का काम करता था और सैनिक 
मण्डल की तरह छः: विभागों में बैठा हुआ था । इस मण्डल के 
भी तीस सभासद थे और प्रत्येक विभाग पाँच सभासदों के अधीन 
था। मेगास्थिनीज़ ने इन विभागो का वर्णन इस प्रकार कियाहै - - 

प्रथम विभाग का कत्तेत्य शिल्प-कलाओं, उद्योग-धन्धों और 
कार्रागरों की देखभाल करना था। यह विभाग कारीगरों की 
मजदूरी की दर भी निश्चित करता था। कारखानेवालो के कच्चे 
माल की देखभाल भी इसी विभाग के सपुद थी। इस बात पर 
विशेष ध्यान दिया जाता था कि कारखानबाले कही घटिया या 
खराब किस्म का कच्चा माल तो काम में नहीं लाते। कारीगर 
राज्य के विशेष सेबक सममे जाते थे । इसलिये जो कोई उनका 
अगभंग करके उन्हें निकम्मा और अपाहिज बनाता था, उसे 
प्राणदर्ड दिया जाता था । 

द्वितीय विभाग का कत्तव्य विदेशियों की देखरेख करना था ! 
भौय साम्राज्य का विदेशी राज्यों के साथ बड़ा घनिष्ट सम्बन्ध था। 
अनक परदेशी व्यापार अथवा भ्रमण के लिये इस दश में आते 
थे। इस विभाग की ओर से उनका उचित निरीक्षण किया 


0... >-.--तत>..--तहतह_हतहतह__नुलनुरव.वव.-.....__तत तहत त तू ++++ 5 
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जाता था और।उनकी सामाजिक स्थिति के अनुसार उन्हें ठहरने 
के लिये स्थान तथा नौकर चाकर दिये जाते थे। आवश्यकता 
पड़ने पर वेय लोग उनकी चिकित्सा करने के लिये भी नियुक्त 
थे। जऊूत विदेशियों का अन्तिम संस्कार उचित रूप से किया 
जाता था। मरने के बाद उनकी संपत्ति आदि का प्रबन्ध इसी 
विभाग की ओर से होता था और उसकी आय उनके उत्तरा- 
घिकारियों के पास भेज दी जादी थी। यह विभाग इस बात का 
बड़ा अच्छा प्रमाण है कि इंसवी तीसरी और चौथी शताब्दी में 
भी भारतवप का विदेशी राष्ट्रों स पूरा सम्बन्ध था और बहुत से 
विदेशी व्यापार आदि के लिये यहाँ आते थे # । 

तृतीय विभाग का कच्तेव्य जन्म और रत्यु को संख्याओं का 
ठीऋ ठीक हिसाब रखना था । य संख्याएँ इसलिये रकक्‍्खी जादी थी 
कि जिसमें राज्य को इस बात का पता लगता रहें कि नगर की 
आवादी कितनी बढ़ी या कितनी घटी । यह लेखा रखने से प्रजा 
से कर वसूल करने मे भी सहूलियत होती थी। यह कर एक 
प्रकार का पोल टेकक्‍्स ( ?०॥-४७ ) था, जो हर मनुष्य पर 
लगाया जाता था । विदेशियों को यह देखकर आश्वर्य होता है कि 
उस ग्राचीन काल में भी एक भारतीय शासक ने अपने साम्राज्य 
की जन-संख्या जानने का ऐसा अच्छा प्रबन्ध कर रक्खा था। 

चतुथ विभाग के अधीन व्यापार-वारिज्य का शासन था । 
विक्रा की चीज़ों का भाव नियत करना और सौदागरों से बट- 
खरों तथा नाप-जोखों का यथोचित उपयोग कराना इस विभाग 
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का कत्तेव्य था। इस विभाग के अधिकारी बढ़ी सावधानी से इस 
बात का निरीक्षण करते थे कि बनिये तथा व्यापारी राजमुद्रांकित 
बटखरों और मापों का प्रयोग करते हैं या नही । प्रत्येक व्या- 
पारी को व्यापार करने के लिये राज्य से परवाना या लाइसेन्स 
लेना पड़ता था और इसके लिये उसे एक प्रकार का कर भी देना 
पड़ता था । एक से अधिक प्रकार के व्यापार करने के लिये 
व्यापारी को दूना कर देना पड़ता था । 

पंचम विभाग कारखानों और उनमें बनी हुई वस्तुओं की 
देखभाल करता था। पुरानी और नई बस्तुएँ अलग अलग रखने 
की आज्ञा थी। राजाज्ञा के बिना पुरानी वस्तुएँ बेचना नियम 
के विरुद्ध और दसणडनीय सममा जाता था + । 

घष्ठ विभाग बिकी हुई वस्तुओं के मूल्य पर दशमांश कर 
वसूल करता था। जो कोई कर न देकर इस नियम का भंग करता 
था, उसे प्राणद्‌र्ड दिया जाता था व। 

अपने अपने विभाग के कत्तेव्यों के अतिरिक्त सभासदों को 
एक साथ मिलकर भी नगर के शासन के संबंध में सभी ध्यवश्यक 
काये करने पड़ते थे । हाट, बाट, घाट और मन्दिर आदि लोको- 
पकारी स्थानों का प्रबन्ध भी इन्हीं लोगों के हाथ में था । 

माल्म होता है कि साम्राज्य के तक्तशिला, उज्यिनी आदि 
सभी बड़े बड़े नगरों का शासन इसी विधि से होता था । 





* कौटिज्ोय अर्थशाख; अधि० ४, अध्या० २ और ७, 
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प्रान्ताय शासन विभाग 

दूरस्थित प्रान्तों का शासन राज-प्रतिनिधियों के द्वारा होता 
था । ये राज-प्रतिनिधि प्रायः राजघराने के लोग हुआ करते थे । 
उनके अधीन अनेक कमचारी होते थे । “अथंशासतत्र” के अनु- 
सार प्रत्येक राज्य चार मुख्य प्रान्तों में विभक्त होना चाहिए और 
प्रत्येक प्रान्त एक एक राजकुमार या “स्थानिक” नामक शासक 
के अधीन होना चाहिए । इस बात का पता निश्चित रूप से नहीं 
लगता कि चन्द्रगुप्त मौय का विस्तृत साम्राज्य कितने प्रान्तों में 
बैंटा था। पर अशोक के लेखों से पता लगता है कि उसका 
साम्राज्य चार भिन्न भिन्न प्रान्तों में विभक्त था। अशोक के शिला- 
लेखों में तक्षशिला, उज्वयिनी, तोसली और सुवर्णगिरि नामक 
चार प्रान्दीय राजधानियों के नाम मिलते हैं # । तक्तशिला पश्चि- 
मोत्तर प्रान्त की, उज्लयिनी मध्य भारत की, तोसली कलिंग प्रान्त 
की और सुवर्णंगिरि दक्षिण प्रान्त की राजधानी थी | कहा जाता 
है कि अशोक अपने पिता के जीवन-काल में तक्षशिला ओर 
उज्जेन दोनों जगहों का प्रान्तिक शासक रह चुका था । राज-प्रति- 
निधि या राजकुमार के बाद “रज्जुकों” का ओहदा था, जो कदा- 
चित्‌ आजकल के कमिश्नरों के समान थे। उनके नीचे “भ्रादे- 
शिक”, “युक्त”, “उपयुक्त” आदि अनेक कमंचारी होते थे, जो 
राज्य का काम नियमपृवक चलाते थे + । “प्रादेशिक” कदाचित्‌ 





# तचशिला, उज्जयिनी ओर तोसली का उल्लेख “दो कलिंग शिलालेख” 
में तथा सुबर्णंगिरि का उल्लेख बक्षगिरे के “प्रथम लघु शिलाकेख” में आया है । 

+ देखिये भ्रशोक का “तृतीय शिलालेख” और “चतुर्थ स्तंमलेख” तथा श्र्थ- 
शाक्ष ( अधि० २, अध्याय € ) और मनुस्तृति ( अध्याय ८, झो० ३४ ) । 
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एक ज़िले के अफसर या कलेक्टर होते थे और ओहदे में रज्जुकों 
से नीचे थे। अथशाखसत्र मे “अदेप्ट” शब्द कई बार आया है, 
जिसका अथ वही है, जो “प्रादेशिक” का है। इससे पता लगता है. 
कि “प्रदेष्ट” एक प्रकार के ऐसे राजकरमचारी थे, जिनका काम 
राजकर वसूल करना और प्रजा की रक्षा करना था। “युक्त” और 
“उपयुक्त” कदाचित्‌ एक प्रकार के दोट अफसर थे, जिनका काम 
हिसाब किताब रखना और राज-कर वसूल करना था। ये आज- 
कल के छुकों और छोटे छोटे पुलिस अफसरों का भी काम 
करते थे। इन अफसरों को लिखने पढ़ने के काम में सहायता 
देने के लिये बहुत से “लेखक भी रहते थे। अर्थशाख और 
अशोक के लेखों स पता चलता हैं कि मौयय साम्राज्य की शासन- 
प्रणाली बहुत ही सुव्यवस्धित और ऊत्च ढंग की थी। सीमा-प्रान्तो 
की जंगली जातियाँ अपन अपने मरदारों द्वारा शासित होती थी, 
परन्तु उन पर सम्राट का निरीक्षण रहता था #। साम्राज्य के 
बहुत स भागों में खतंत्र राजे महाराज भी शासन करते थे, जो अपने 
आपको नाम मात्र के लिये मोय साम्राज्य के अधीन मानते थे । 
अशोक के जमाने में राजा तुषास्फ इसी प्रकार का राजा था? । 

दूरस्थित राजकर्मचारियों की कारवाई की सूचना देने और 
रत्ती रती समाचार सम्राट कों भेजन के लिये “प्रतिवेदक 

» सीमा पान्त को जगला जातियों का उल्लेख अशोक के “दो कछिंग' 
शिलालेख” में आया है. । 

देखिये रुद्रदामन्‌ का गिरनाग्वाश। शिलानेख ( ॥494279979 
इणदा28६ ४777. 36. ) 
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(सम्बाददाता) नियुक्त थे । ये लोग प्रवि दिन हर नगर या भाम 
का पूरा समाचार राजधानी को भेजा करते थे । 

शुप्तचर विभाग--सेना के बाद राज्य की रक्षा गुप्तचरों पर 
निभर थी । अथ शा््र में गुप्तचरों और उनके विभाग का बहुत 
अच्छा वर्णन मिलता है । गुप्तचर लोग भिन्न भिन्न नामों और 
रूपों से घूम फिरकर राजा के पास हर प्रकार का समाचार भेजा 
करते थे। वे केवल साम्राज्य के अंदर ही नहीं, बल्कि साम्राज्य 
के बाहर भी उदासीन तथा शत्रु राज्यों मे जाकर गुप्त बातों का 
पता लगाया करते थे । आधुनिक सभ्य राष्ट्रों की भाँति चन्द्रगुप्त 
न भी गुप्तचर संम्था स्थापित की थी और इसी संस्था के द्वारा 
वह सब बातों का पता लगाया करता था। कौटिलीय अथशाखर 
में निम्नलिखित गुप्रचरा के नाम, रूप और काये दिय है-- 

(१) कापटिक, (२) उदास्थित, (३) ग्ृहपतिक, (४) वैदेहक, 
(०) तापस, (३) सन्नी, (७) तीक्ष्ण, (८) रसद और (५)भिश्लुकी-। 

जो चतुर गुप्तचर दूसरों के मन की वात सहज में जान 
लेते थे, वे “ कापटिक छात्र ” कहलाते थे। विद्यालयों के 
विद्यार्थियों तथा अध्यापकों के कार्यों पर ध्यान रखना इसी वगे 
के गुप्चरों का काम था। जब कोई अपराधी भागकर विद्यार्थी 
के रूप में किसी पाठशाला में जा छिपता था, तब इसी वर्ग के 
गुप्तचर उसे अपनी चालाकी से पकड़ लेते थे । 

जो गुप्रचर तपखी, सश्चरित्र और दूरदर्शी होते थे, वे 
“डद्ास्थित” कहलाते थे। इस बे के गुप्तचरों को यथेष्ट धन 


# अर्थशात्ष भ्रधि० १, अध्याय ११-१२, 
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दिया जाता था, जिससे वे अपनी शिष्य मण्डली के साथ प्रकट 
रूप से खेती, गोपालन, वाशिज्य आदि किया करते थे, पर गुप्त 
रूप से राजा को समाचार भी दिया करते थे। इस श्रेणी 
के गुप्तचर आचाये की योग्यता रखते थे; अथोत्‌ वे किसी शास्त्र 
के विद्वान, किसी विद्यालय के आचाये, राज्य से वृत्ति पानेवाले 
ओर सूक्ष्म-दर्शी होते थे। 

वृत्ति था व्यापार से दीन, किन्तु सच्चरित्र और दूरदर्शी कृषक 
“मृहपतिक” नाम के गुप्तचरों में भर्ती किये जाते थे । इन्हें राज्य 
की ओर से भूमि दे दी जाती थी, जिसे जोत बोकर ये अपना 
निवाह करते थे और राजा को ग्राम के गुप्त समाचार दिया 
करते थे । इस श्रेणी के गुप्तरचर प्रकट रूप से तो आजकल के 
पटवारियों का काम करते थे, पर गुप्त रूप से राजा को अपने 
अधीनस्थ आमों के समाचार दिया करते थे। यदि कोई नया 
आदमी किसी गाँव में आकर बसता था, तो ये गुप्तचर उसके 
कुल-शील आदि का भी पता लगाते थे । 

कृत्ति या व्यापार से हीन, किन्तु सब्चरित्र और दूरदशों 
वणिक्‌ “वेदेहक” नाम के गुप्तचरों में भर्ती किये जाते थे । सेठ, 
साहकार आदि गिरी हालत में आ जाने पर इस वर्ग में भर्ती द्वो 
जाते थे। वे दूसरे सेठों, साहकारों और व्यापारियों पर नजर 
रखते थे और सन्देह होने पर राजा को समाचार देते थे । 

जो गुप्तचर साधुओं के वेश में, सिर मुड़ाये हुए या जटा 
रखे हुए घूमते थे, वे “तापस” कहलाते थे। ये गुप्त रीति से 
लोगों के चरित्र देखते थे, अपराधियों का पता लगाते थे और 
जन-समाज के विचारों तथा भ्रवृत्तियों का निरीक्षण करते थे। 
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इनके साथी इनके शिष्य बने रहते थे । इनके कुछ साथी साथा- 
रण मलुष्यों की तरह जनता में घूम फिरकर अपने नायक साधु 
की प्रशंसा करते और उनका गुण-गान करते थे । इस ढंग से ये 
लोगों पर अपना प्रभाव डालकर उनकी थाह लेते थे और उनके 
गुप्त मनोविकारों, विचारों और रहस्यों का पता लगाते थे । 

जो अनाथ होते थे, जिनका पालन-पोषण राज्य की ओर से 
होता था और जो विद्यार्थी बनकर ज्यौतिष आदि विद्याओं का 
अध्ययन करते थ, वे “सत्री” नाम के गुप्तचरों में भर्ती किये जाते 
थे । ये लोगों के साथ मिलकर उनकी गुप्त बातें जाना करते थे । 

जो लोग बड़े साहसी, शुर और अपने जीवन की परवाह न 
करनेवाले होते थे. व “तीक्ष्ण” नाम के गुप्तचरों में भर्ती किये 
जाते थे। ये जान तक खतरे में डालकर बड़े से बड़े काम कर लाते थे । 

जिनमे किसी प्रकार का स्नेह या ममता न होती थी और 
जो बड़े कठोर-हृदय होते थे, वे “रसद्‌” कहलाते थे। ये अपने 
स्वामी या राजा के सफेत पर किसी को ऐसा रस या विप पिला 
देत थे कि वह इस संसार से ही कूच कर जाता था । 

जो सख्तरियाँ गुप्रचरों मे भर्ती होती थीं, वे “मिद्छुकी” कह- 
लाती थी। ये प्रायः विधवा त्राक्षणी होती थीं। राजान्तःपुर में 
इनका बड़ा सम्मान होता था, इससे राज-संत्रियो तथा अन्य बड़े 
बढ़े घरानों मे भी इनका प्रवेश रहता था। इस कारण ये बड़ी 
आसानी से स्त्रियों के द्वारा श॒प्त बातों का पता लगा लेती थो । 

इनके सिवा सूद ( रसोइये ) आरालिक (हलवाई), र्लापक 
( स्नान करानेवाले कदर, आदि ), संवाहक ( पेर दबानेवाले ), 
अआस्तरक ( बिछोना विद्धानेवाले ), कल्पक ( हज्जाम ), प्रसाधक 
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€ बस्नर-आभूषण आदि पहनानेवाले ), उदक-परिचारक ( पानी 
पिलानेवाले ), नतक, गायक, वादक, वाग्जीवी ( चारण आदि ) 
कुशीलव (नट आदि) से भी गुप्तचर का काम लिया जाता था । 
गुप्तचर लोग छल से प्रायः गूँगे, बहरे और अंधे बनकर भी 
रहते थे। इन वेशों मे ये लोगों के रंग ढंग देखा करते थे । 
वेश्याओं स भी ग़ुप्तचर का काम लिया जाता था। शुप्त- 
चर लोग गूढ़ या सांकेतिक लेख ( (906: ५४7४ग्रष्ट ) द्वारा 
गुप्त संवाद भेजा करते थे। अथशाखत्र में इस तरह के गूढ़ या 
सांकेतिक लेख का नाम “संज्ञालिपि” या “गूढुलेख्य” दिया है । 


कृषि विभाग 


राज्य की ओर से “सीताध्यक्ष” लामक एक अधिकारी 
नियुक्त रहता था, जो कृषि विभाग का शासन करता था # | उसका 
पद ग्राय: वही था, जो आजकल के “डाइरेक्टर आफ एप्रि- 
कलूचर” का है । वह कृषि विद्या का पूर्ण पणिडत होता था । 
इस विद्या के शास्त्रीय और व्यावहारिक दोनो ज्ञान उसे रहते 
थ | खेती की भमि राजा की संपत्ति मानी जाती थी और राजा 
किसानो से पैदावार का चौथाई या छठा भाग कर के तौर पर 
लेता था। यह पता नहीं लगता कि लगान का बन्दोबस्त हर सा 
होता था या कई सालों के बाद । किसान लोग सैनिक सवा से 
अलग रक्‍ख जाते थे। मेगास्थिनीज यह देखकर बहुत चकित हुआ 
था कि जिस समय शब्रु-सेनाएं घोर संग्राम मचाये रहती थीं, उस 





# कौटिलीय अर्थशास्त्र, अधि २, अध्या० २४. 


रह मौर्य शासन पथति 


समय भी खेतिहर लोग शान्तिपूर्वक खेती के काम में लगे रहते थे#। 
नहर विभाग--भारतबपे सदा से ऋकृषि-प्रधान देश रहा है । 
अतणव इस देश के लिये सिचाई का प्रश्न सदा से बहुत महत्त्व का 
गिना जाता है। चन्द्रगुप्त के शासन के लिये यह बड़े गीौरब की 
वात है कि उसने सिंचाई का एक अलग विभाग ही बना 
दिया था । इस विभाग पर वह विशेष ध्यान देता था। सेगा- 
स्थिनीज़ ने भी लिखा है--“भमि के अधिकतर भाग में सिचाई 
होती है और इसी से साल में दो फसलें पैदा होती हैं |।” “ 
के कुछ कमचारी नदियों का निरीक्षण और भूमि की नाप जोख 
इसी तरह करते हैं, जिस तरह मिस्र में को जाती है। वे उन 
नालिया को भी देखभाल करते हैं, (जनके द्वारा पानी प्रधान नहरों 
से शाखा नहरों मे जाता है, जिसमें सब किसानों का समान 
रूप से नहर का पानी मिल सके [।” मेगास्थिनीज़ के इस 
कथन की अथशास्त्रस पूरी तरह पुष्ट हो जाती है । सिंचाई के बारे 
में कुछ बातें एसी भी लिखी हैं, जा मेगास्थिनीज़ के वशन मे नहीं 
पाई जाती । अथशास्त्र के अनुसार सिचाई चार प्रकार से होती 
थी । यथा-(१) हस्तप्रावर्तिम अथात्‌ हाथ के द्वारा: (२) स्कन्घ- 
प्रावततिम अर्थात्‌ कन्ध पर पानी ले जाकर; (३) स्नोतोयन्त्रश्नावर्तिम 
अथान्‌ यन्त्र के द्वारा; और (४) नदीसरस्तटाकक्ूपोद्घाटम्‌ अथात्‌ 
नदियों, तालाबों और कूपों के द्वारा। सिंचाई के पानी का मह- 
सूल ऊपर लिखे हुए क्रम से पेदावार का पंचमांश, चतुथाश, 


* ७१४००; 5०, 40, 
' ४८४०४६(४९४९४; 38007 ॥, ऋ+-४277९॥( 7. 
$ १(२९४६४९४९४; 900८ [[], ए:8४०९४६ |>।एफ्ाए, 
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ठृतीयांश और द्वितीयांश होता था। अथशास्त्र में कुल्या का भी 
नाम आता है, जिसका अथ “कृत्रिमा सरित्‌” अथवा नहर है । 
इससे विदित होता है कि उन दिनों भारतवर्ष में नहरें बनाई 
जाती थीं और उनके द्वारा खेत सींचे जाते थे । पानी जमा करने 
के लिये सेतु या बाँध भी बाँध जाते थे और तालाब, कूरँ आदि 
की मरम्मत सदा हुआ करती थी। इस बात की भरपूर देख 
रेख रहती थी कि यथासमय हर एक मनुष्य को सिंचाई के लिये 
आवश्यकतानुसार जल मिलता है या नहीं । जहाँ नदी, सरोवर, 
तालाब इत्यादि नहीं होते थे, वहाँ राज्य की ओर से खुदवाये जाते 
थे । गिरनार में, जो काठियावाड़ में है, एक चट्टान पर क्षत्रप 
रुद्रदामन्‌ का एक लेख खुदा हुआ है। उससे विदित होता है 
कि दूरस्थित प्रान्तों की सिंचाई पर मौय सम्राद्‌ कितना ध्यान 
देते थ । यह लेख सन्‌ १५० ई० के लगभग लिखा गया था। 
इसमें लिखा दै कि पुप्यगुप्त वैश्य ने, जो चन्द्रगुप्त की ओर से 
पपश्मिमी प्रान्तों का शासक था, गिरनार की पहाड़ी पर एक छोटी 
नदी के एक ओर बॉध बनवाया, जिससे एक भील सी बन गई। 
इस भील का नाम सुदशन रक्‍्खा गया और इससे खेतों की 
सिचाई होने लगी । बाद को अशोक ने इसमे से नहरें भी नि- 
कलवाई' । ये नहरें अशोक के प्रतिनिधि राजा तुषपार्फ की देख 
भाल में बनवाई गई थीं। राजा तुपास्फ पारसीक (परशियन) 
जाति का था। मौये सम्राद्‌ की बनवाई हुई मील तथा बॉध 
दोनों चार सो वर्षों तक कायम रहे | उसके बाद सन्‌ १५० ३० में 





* अर्थशाख्र, अधि० २, अध्या० २४. 
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बड़ा भारी तूफान आने के कारण वे दोनों नष्ट हो गये । तब 
शक ज्षत्रप रुद्रदामन ने फिर से बाँध बनवाया; और उस बाँव तथा 
मग्नेल का संक्षिप्त इतिहास एक शिलालेख में लिख दिया, जो गिरनार 
की चट्टान पर खुदा हुआ है# । रुद्रदामन्‌ का बनवाया हुआ बाँध 
भी समय के प्रवाह में पड़कर टूट गया; और एक बार फिर 
सन ४०८ इ० में स्कन्दगुप्त के स्थानीय अधिकारी की देख 
रेख में वनवाया गया। इसके बाद मील और बॉध कव नष्ट 
हुए, इसका पता इतिहास स नहीं लगता | पर रुद्रदामन्‌ के उत्त 
शिलालेख से इतना अवश्य सिद्ध होता है कि मौये सम्राट्‌ सिंचाई 
के लिये नहरों आदि का प्रबन्ध करना अपना परम कर्तव्य सम- 
मते थे और साम्राज्य के दूरस्थित प्रान्तों की सिंचाई पर भी 
पूर ध्यान रखते थे । 

चाणक्य के लेख से यह मी ज्ञात होता है कि कृषि विभाग 
के साथ साथ “अन्तरिक्ष-विद्या विभाग” (१(९४६०:००४]९४) 
[06757:06०६) भी था। यह विभाग एक प्रकार के यन्त्र 
६ वपमान कुगड ) के द्वारा इस बात का निमश्चय करता था कि 
कितना पानी बरस चुका है। बादलों की रंगत से भी इस बात 
का पता लगाया जाता था कि पानी बरसेगा या नहीं, और बरसेगा 
तो कितना । सूर्य, शुक्कत ओर बृहरपति की स्थिति और चाल से 
भी यह निश्चय किया जाता था कि कितना पानी बरसेगा + । 

व्यापार और वाणिज्य विभाग--मौय साम्राज्य में व्यापार 


जे )94ए४४७७१७ पध्रत।28; ४०!, ४ता. छू. 36. 
7 कौटिलीय अर्थशाक्ष; अधि० २, अध्या० ५ तथा २४. 
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ओर वाणिज्य की देख भाल और उन्नति करने के लिये एक अलग 
विभाग था । इस विभाग का अफसर “परण्याध्यक्त” कहलाता 
था-। उसका प्रधान कतेव्य देश के भीतरी और बाहरी व्या- 
पार की उन्नति और वृद्धि करना था । वह इस बात का पता 
लगाता रहता था कि बाजार में किस चीज की माँग ज्यादा है 
ओर किस चीज की कम | वह यह भी देखता था छि किस 
चीज का दाम बढ़ा और किस का दाम घटा; ओर कौन सी चीज़ 
किस समय खरीदने या बेचने मे विशेष लाभ हैं। सकता है । 
जो व्यापारी विदेशों से माल मेंगाते थे, उनके साथ वाणिज्य 
विभाग की ओर से खास रिआयत की जाती थी । उनसे चुंगी 
आदि नहीं ली जाती थी । देश मे जिन वस्तुओं की आवश्यकता 
और खपत नहीं होती थी, वे बाहर भेज दी जाती थी । वारिज्य 
विभाग उन वस्तुओं के बाहर भेजने म सहूलियत करता था ; 
इस विभाग का अध्यक्ष यह भी जानने का यत्र करता था कि 
मिन्न मिन्न देशों से भिन्न भिन्न वस्तुओं का क्या भाव है । एक 
जगह से दूसरी जगह माल ले जान में कितना खच पड़ेगा, रास्ते 
में कौन कौन से भय के स्थान हैं, भिन्न भिन्न नगरो का क्या रीति- 
रिवाज है, इन सब बातों का व्योरा वह व्यापारियों को बतला 
सकता था। कभी कभी कई सौदागर एक साथ मिलकर चीजों 
का दाम बहुत बढ़ा देते थे । ऐसी दशा में पण्याध्यक्ष चीज़ो की 
दर बाँध देता था। चाणक्य के अनुसार किसी चीज की दर 
बाँधने के समय इस बात का खयाल रक्‍्खा जाता था कि उस 





# कौटिलोय अर्थशास्त्र: झधि० २, अध्या० २६, 
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चीज पर कितनो पूँजों लगाई गई है, कितना रास्ते का खर्च पड़ा 
है, कितनी चंगी लगी है, कितनी मजदूरी बेठो हैं आदि । इस 
विभाग का अध्यक्ष बड़ी सावधानी से इस बात का निरीक्षण 
करता था कि बनिये तथा व्यापारी राजमुद्रांकित बटखरों और 
नापों का प्रयोग करते हैं या नहीं। जो मनुष्य जाली बटखरों और 
नापों का प्रयोग करता था, वह दण्ड का भागी होता था । प्रत्येक 
व्यापारी को व्यापार करने के लिये राज्य से परवाना या लाइसेन्स 
लेना पड़ता था और इसके लिये उसे एक प्रकार का कर भी देना 
पड़ता था | किसी प्रकार के माल में और खास करके खाने पीने 
की चीजों म॑ं कोई मिलावट न होने पाबे, इसको बड़ी तशकीद 
रहती थी । उस समय सोन, चाँदी ओर ताँबे तीनों धातुओं के 
सिक्क प्रचलित थे; पर सोने के सिक्कों का चलन उस समय कदा- 
चित्‌ बहुत कम था । चॉदी का सिका “कप” और “परण" तथा 
ताँवे का सिक्का वरा्षापण” कहलाता था। राज्य की ओर से 
वशिक्पथ भी वनाये और सुरक्षित रक्खे जाते थे । इन वशिक्‌- 
पथा पर आध आध कोस पर पथ-प्रद्शक पत्थर (माइल-स्टोन) 
गड़े रहते थे। चाणक्य ने चार प्रधान वणिक्‌ पथ लिख है। 
एक पथ उत्तर मे हिसाजय की ओर, दूसरा दक्षिण में विन्ध्य 
पवत की ओर, तीसरा पश्चिम की ओर और चौथा पूव की ओर 
जाता था । उन दिनों उत्तर और दक्षिण की ओर जो सइके 
जाती थीं, वे अधिक महत्त्व को मानी जाती थों; क्योंकि उत्तर 
ओर दक्षिण के देशों में व्यापार अधिक होता था | उत्तर से 
हाथी, घोड़े, खुगन्धित पदार्थ, हाथी-दाँत, ऊन, चमड़ा, सोना 
ओर चाँदी तथा दृक्तिण से शंख, हीरा, मोती आदि आता था। 
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स्थल-मार्ग के सिवा बहुत से जल-मार्ग भी थे, जिनके द्वारा देश 
के एक हिस्से से दूसर हिस्से को माल भेजा जाता था | 

नौ विभाग--नौ विभाग का अध्यक्ष “नावाध्यक्ष” कहलाता 
था#। वह समुद्र, नदी और मील में चलनेवाल जहाजों और 
नावों की रक्ता का प्रबन्ध करता था और उनके लिये नियम 
बनाता था । उसका कर्तेन्य जल-माग में डाकाज़नी रोकना और 
व्यापारिक जहाओं के लिये जल-मार्ग सुरक्षित रखना था । किस 
प्रकार के जहाज या नाव से तथा किस प्रकार के लोगो से कितना 
कर लेना चाहिए, इसके नियम भी वही बनाता था। बन्दरगाहों 
पर सौदागरों को एक प्रकार का कर दना पड़ता था। जो यात्री 
राज्य की नौकाओं पर जाते थे, उन्हें निश्चित उतराई देनी पड़ती 
थी। जो गाँव समुद्र या नदी के किनारे पर होते थ, उन्हें भी 
एक निश्चित कर देना पड़ता था | व्यापारिक नगरो में जो नियम 
प्रचलिन रहते थ, उन्हें नावाध्यक्ष पूरी तरह से मानता था। वह 
पत्तन ( बन्दरगाह ) के अध्यक्ष की आज्ञाओं का भी पूरी तरह 
से पालन करता था । जब कभी तूफान से टूटा फूटा जहाज 
बन्दरगाह में आता था, तत्र वह उसके माँ मियों की वैसी ही रक्षा 
करता था, जैसी कि पिता अपने पुत्र की करता है। जो सौदा- 
गरी जहाज तूफ़ान से टूट फूट जाते थे, उनका कर या तो माफ 
कर दिया जाता था और या आधा कर दिया जाता था। 
“हिद्धक ( डाका डालनवाले ) जहाज या शत्रु के जहाज नष्ट 
कर दिये जाते थे। जो मनुप्य त्रिना महसूल दिये नदी पार 





# कौटिलीय श्रधशाल; अधि० २, अध्या० २८, 
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करता था, बहू दृश्ड का भागी होता था। जाह्मण, परित्राजक, 
बालक, वृद्ध, रोगी, राजयूत और गर्भिणी स्त्री से कोई महसूल 
नहीं लिया जाता था। छोटे पशु की उतराई एक माष ( एक 
प्राचीन सिक्का ), गाय, बैल या घोड़े की उतराइ दो माप, ऊँट या 
जैंस की उतराई चार माष, छोटे छकड़े की उतराई पाँच माष 
ओर बड़े की छः या सात माप लगती थी। जो मनुष्य बिना मुद्रा 
(पास) के यात्रा करता था, उसका माल जब्त हो जाता था | 
शुरक विभाग (चुगी का महकऊभा)-शुल्क विभाग का अध्यक्ष 
“झुरकाध्यक्ष  कहलावा था # । वह नगर के हर फाटक पर चुंगी- 
घर बनवाता था और चुंगी वसूल करनेवाले कमचारियों के वामो 
का निरीक्षण करता था। चुंगी-बर के ऊपर एक मंडा गड़ा रहता 
था, जो दर से ही उसके अस्तित्व की सूचना देता था। जब 
व्यापारी लोग अपना माल लेकर फाटक पर आते ध, तव चार या 
पाँच कमचारी अपने रजिस्टर में यह दज करते थे कि व्यापारी 
का नाम क्या है, वह कहाँ से आया है, अपने साथ कौन सा 
ओर कितना माल लाया है और पहली बार कहाँ उस पर चुंगी- 
घर की मोहर लगाई गई थी । जिन व्यापारियों के माल पर 
मोहर नहीं लगी होती थी, उनसे दूनी चुंगी ली जाती थी | यदि 
किसी व्यापारी के माल पर जाली मोहर लगी रहती थी, तो उससे 
अठगुनी चुगी वसूल की जाती थी। जो व्यापारी बिना चुंगी दिये 
हुए चंंगी-घर के आगे निकल जाते थे, उनसे भी दण्ड स्वरूप 
अठगुनी चुंगी ली जाती थी। विवाह, यज्ञ, सूतिकागृह, देवी- 


नि 





*# कौट्लाय अर्थशाल, अधि० २, श्रध्या० २१-२२. 
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देवताओं की पूजा, यज्ञोपवीत आदि संस्कारों तथा अन्य धार्मिक 
कृत्यों के लिये जो चीजे लाई जाती थी, उन पर चंगी न लगती 
थी। बाहर से आने के समय तो माल पर चंगी लगती ही थी, 
बाहर जाने के समय भी उस पर चुंगी लगाई जाती थी। जो चीजें 
- बाहर से आती थीं,उन पर उनके मूल्य का पाँचवाँ हिस्सा चुंगी 
के तौर पर बसूल किया जाता था। फल, फूल, साग-भाजी, मांस, 
मछली आदि पर उनके मूल्य का छठा हिस्सा चुंगी के तौर पर 
लिया जाता था । हीरे, मोती आदि पर उनके मृल्य के अनुसार 
चुंगी लगाई जाती थी। ऊनी, सूती और रेशमी कपड़े, रंग. 
मसाले, लोहे, चन्दन, शरात्र, हाथीदाँत, चमड़े, रूर ओर लकड़ी 
आदि पर उनके मूल्य का दसवाँ या पन्द्रहवों भाग लिया जाता 
था। चौपाय, पक्ती, अनाज, तेल, शक्र और नमक आदि पर 
उनके मूल्य का बीसवाँ या पचीसवाँ भाग लिया जाता था । 
झाकर विभाग ( खान का महकमा )-सेगस्थिनीज़ न लिगा 
है---/ भारतवर्ष मे हर एक धातु की बहुत सी खानें है । इन खाना 
से साना, चाँदी, लोहा, ताँबा, टीन आदि बहुत्तायत स निकलते 
हैं - ।” इससे पता चलता है कि मौय काल में खानों की खुदाई 
का काम खत्र जोरों के साथ होता था। कौटिलीय अथ शाम्त्र 
से पता लगता है कि मोये साम्राज्य में खानों की रूुदाई के लिये 
एक अलग महकमा था । इस महकमे के अफसर की “आकरा- 
ध्यक्ष कहते थे 4। उस समय दो प्रकार की खानें थी--एक ज़मीन 
के अन्दरवाली ओर दूसरी समुद्र के अन्दर की । दोनो प्रकार 
+ ]४६2857027/25; 3002 |. एछंडछ8 276॥0 4 ः 
7 कोटिलीय अथशा(्र अधिक २, अध्या० १२, 
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को खानों का निरीक्षण करने के लिये अलग अलग अध्यक्ष 
नियुक्त थे । समुद्री खानों के अध्यक्ष को “खन्‍्यध्यक्ष” कहते थे । 
उसका कतंव्य हीरे, मोती, शंख, मूँगे, क्ञार, नमक आदि का 
संग्रह करना और उनकी बिक्री आदि के सम्बन्ध में नियम 
बनाना था। जमीन के अन्दरवाली खाना के अध्यक्ष को 
“आकराध्यक्ष” कहते थे। जो मनुष्य सोने, चाँदी, लोहे, ताँबे 
आदि धातुओं के बारे में अच्छा ज्ञान रखता था और हीरे, पन्ने 
आदि बहुमूल्य वस्तुओं को परख सकता था, वही “आकराध्यक्ष” 
के पद पर नियुक्त होता था। वह नई नई खानो की तलाश में 
रहता था । राख, कोयले आदि चिह्नों सं वह यह मालूम करता 
था कि कोई खान खोदी गई है या नही और उसमें अधिक 
माल है या कम । आकराध्यक्ष के नीचे और बहुत से कमंचारी 
काम करते थे, जो धातु, मणि और खान सम्बन्धी हर एक बात में 
पूर्ण ८डित होते थे। खान खोदनवाल मज़दूर “आकरिक' कह- 
लाते थे । जब “आकराध्यक्ष” को किसी नह खान का पता लगता 
था. नव वह राज्य को उसकी सूचना देता था। उस समय राज्य 
इसबात का विचार करता का कि हम स्वय खान खुदवावें या किसी 
को पट्टे पर दे दें । जिन खानों की खुदाई कराने मे अधिक व्यय 
हाने की संभावना होती थी, वही खानें पट्टे पर दी जाती थीं । 
खानों से जो घातुर्ण निकलती थीं, उनकी सफाई भी आकराध्यक्ष 
की दख भाल में होती थी । साफ हो जाने के बाद धातुएँ भिन्न 
मिन्न विभागों के अध्यक्षों के पास भेज दी जाती थी । उदाहरण 
के तौर पर सोना “सुवणाध्यक्ष” के पास, लोहा “लोहाध्यक्ष” 
के पास, चाँदी ओर ताँबा “लक्षणाध्यक्ष” (टकसाल के अफसर) 
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के पास तथा नमक “लवशणाध्यक्ष” के पास भेज दिया जाता 
था । यदि कोई गैर-सरकारी आदमी किसी खान का पता लगाता, 
तो उसे उस खान के लाभ का छठा हिस्सा, और यदि कोई 
सरकारी आदमी पता लगाता था, तो उसे बारहवाँ हिस्सा इनाम 
में मिलता था। 

सूत्र विभाग (बुनाई का महकभा)--इस महकमसे के ऋफ़सर 
को “सूत्राध्यक्ष” कहये थे #। वह योग्य व्यक्तियों को वल्ल आदि 
बुनने के लिये नियुक्त करता था। विधवाएँ, लेंगड़ी छूली स्त्रियाँ, 
- संन्यासिनियाँ और देवदांसियाँ सूत और ऊन कातने के काम में 
लगाई जाती थीं। महीन या मोटे रृत के अनुसार अलग अलग 
मजदूरी दी जाती थी | सूत जितना ही महीन होता था, उतनी ही 
अधिक मज़दूरी भी द्वोती थी। गरीब परदानशीन औरतों को घर 
बैठे सृत कातने का काम दिया जाता था | सूत्र विभाग की ओर 
से कई ऐसी ख्तलियाँ नौकर रहती थीं, जो पर्देवाली ख्तरियों के घरों 
में जाकर उन्हें काम देती थी। जो स्त्रियाँ सूत्रशाला (चुनाइ के 
दफ़र) में खयं आकर अपना काता हुआ सूत देती थी, उनकी 
इत्नत का बड़ा खयाल रक्‍्खा जाता था। उस स्थान पर केवल 
इतना ही प्रकाश रखा जाता था कि सूत्राष्यक्ष कत हुए 
सूत की जाँच कर सके । यदि वह सूत्र-शाला में आनेवाली 
दियों की ओर देखता या उनसे किसी और बजिपय की बातचीत 
करता था, या उन ज्ियों को मजदूरी देने में विलम्ब करता था, 
तो उसे कड़ा दर्ड मिलता था | वेतन पाकर भी जो स्री काम न 

करती थी, वह भी दरुड की भागिनी होती थी । 

# कोटिलोय अथंशारू; अधि० २, अध्या० २३० 
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छुरा विभाग (आबकारी का महकमा)---आबकारी के मह- 
कमे का अकसर “सुराध्यक्ष” कहलाता था # | वह नगरो, गाँवों 
ओर स्कन्धावारों (सेनाओं के निवास-स्थानों ) में शराब की बिक्री 
का प्रबंध करता था। हर एक आदमी शराब खरीदकर दृकान 
के बाहर न ले जा सकता था । केबल वही लोग दूकान के बाहर 
शराब ल जा सकते थे, जो अच्छे चालचलन के होते थे। हाँ, 
बाकी लोग वही बेठकर शराब पी सकते थे । शराब बहुत थोड़ी 
मिकदार मे बेची जाती थी। पानागार ( हौली ) में कई कमरे 
रहते थे । उनमें से हर एक में खाट और आसन अलग अलग 
बिछे रहते थे। इसके अतिरिक्त उनमें ऋतु के अनुसार सुगंधित 
पदाथ, फूज़, माला, जल आदि भी रकवा रहता था। दौलियाँ एक 
दूसरी के बहुत पास पास नहीं होती थी | विशेष विशेष अवसरों 
पर, जैसे विवाह, उत्सव, त्योहार आदि से, लोग खुद अपने 
घर शराब बना सकते थे । अन्य अवसरा पर यदि कोई किसी 
नियम का भंग करता था, तो वह दण्ड पाता था। हौजी के 
मालिक का कतंव्य होता था कि बह अपन आहको की रक्षा 
करे । अगर शराब के नशे में किसो की कोई चीज़ गुम हो जाती 
थी, तो हौजी का मालिक उसका नुकसान भर देता था । 

पशु-रक्ता विभाग--मौय साम्राज्य में पशुओं की रक्षा और 
उन्नति की ओर खास तोर पर ध्यान दिया जाता था । कम से 
कम पाँच अफसर इस काम के लिये नियुक्त थे। उन अफसरों 
के नाम ये हें--(१) गोउध्यक्ष (याय-ैल के महकमे का अफ़सर), 





४ कौटिलाय अर्थ शाख; अधि० २, ऋध्या० २५, 
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(२) विवीताध्यक्ष, ( चरागाहों का अफ़सर ), ( ३ ) सूनाध्यक्ष 
( शिकार का अफ़सर ), ( ४ ) हस्त्यध्यक्ष (हाथियों का अफसर) 
और (५) अश्वाध्यक्ष (घोड़ों का अफसर) । 

गोड्ध्यज्ष को केवल गाय बेल की ही रक्षा नहीं करनी 
पड़ती थी, बल्कि भैंस, भेड़, बकरे, गधे, ऊँट, खच्चर और कुत्ते 
आदि की भी देख भाल करनी पड़ती थी # । उसका एक प्रधान 
कत्तंव्य दोहक ( दुहनेवालों ), मन्थक ( मक्खन निकालनेवालों ) 
ओर लुब्धक (शिकारियों) को नियुक्त करना होता था । इनमें से 
हर एक के जिम्मे सौ चौपायो का भणड रकवा जाता था | गाय 
भैंस आदि के दुहन के बारे में खास तौर पर नियम बने थे ! 
बरसात और जाड़े में दिन मे दो बार, पर गर्मी मे सिफ एक ही 
बार दुहने का नियम था । जो कोई इस नियम का भंग करता 
था. वह दंड पाता था | बीमार जानवरों के दवा-दारू के लिये 
खास तौर पर प्रबन्ध था। जानवरों के साथ कोई बुरा व्यवहार 
न हो. इसके लिये भी कई कड़े नियम थे । जो मनुप्य पशुओं के 
- साथ निर्दंयता करता था, वह दंड का भागी होता था । गाय; 
बैल और बछड़े का मारना बिलकुल मना था ! 

विवीताध्यक्ष गाय, बैल और अन्य पशुओ के चरने का प्रबन्ध 
करता था +॥ उसे कई विशप नियमों का पालन करना पड़ता 
था। एक ही चरागाह मे साल भर तक चराई नहीं हो सकती 
थी । हर एक ऋतु के लिये अलग अलग चरागाह थे | इस तरह 


# कोटिलीय अर्थशान््र, अधि० २, अध्या० २६. 
+ कौटिलीय अर्थशातत्र, अवि० २, अध्या० ३४. 
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से जानवरां को साल भर तक चारा मिला करता था। विवीता- 
ध्यक्ष का एक प्रधान कतंव्य यह था कि वह चरागाह में चरनेवाले 
पशुओं की रक्षा का उचित प्रबन्ध करें। इस काम के लिये कई 
कर्मचारी नियुक्त थे,जिनके साथ बहुत से शिकारी कुत्ते रहते थे । 
उन कुत्तों की सद्यायता से वे चोर, सिह, भेड़िये और सप॑ आदि 
से पशुओं की रज्ा करते थे । जब चरागाह में अकस्मान्‌ कोई 
भय की वात उठ खड़ी होती थी, तब चरागाह के रक्षक शंख 
और नगाड़े वजाकर. कबूतरों के द्वारा समाचार भेजकर, ऊँचे 
स्थानों पर लगातार बहुत सी आग जलाकर या ऊँच वृक्षों और 
पहाड़ों पर चढ़कर राज-कर्मचारियो को भय की सूचना देते थे । 
चरागाह में चरनवाल पशुओं क गले मे घंटियाँ बाँध दी जाती 
थी, जिसमे यदि कोई पशु इधर उधर भटक जाय. तो उसका 
पता घंटी की आवाज़ से लग सके । 

छोटे छोटे जानवरों की रक्षा के लिये एक सूनाध्यक्ष नियुक्त 
था # | राज्य की ओर से अनेक ऐस रक्षित वन थे, जिनमे कई 
प्रकार के छोटे छाट पशु खतंत्रता के साथ विचर सकते थ । ऐस 
वनो को “अभय वन कहते थे | इन वनों में रहनवाल पश्ु नतो “८ 
पकड़े जाते थे और न मारे जाते थे । इन वनो में काई प्रवेश भी न 
कर सकता था। जो कोई इस नियम का भंग करता था. वह दंड 
का भागी होता था। शिकार खलन के लिये अलग वन थे । उन 
बनों म केवल राजा ही नहीं, बल्कि सब साधारण भी शिकार 
खेल सकते थे | अशोक के आठवे “चतुदंश शिला-लेख'' से पता 


# कोटिरं,य अर्थशास्त्र, अधि० २, अध्या० २६, 
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लगता है कि अशोक ने अपने राज्य-काल के ग्यारहवें वर्ष शिकार 
खेलने की प्रथा उठा दी थो। मेगास्थिनीज ने भी लिखा है कि 
राजा बड़े समारोह के साथ शिकार खेलने के लिये निकलता 
था # | कुछ वन ऐसे थे, जिनमे केवल राजा शिकार खेल सकता था। 
ऐसे बनों में छोटे और बड़े सब प्रकार के जंगली जानबर रहते थे । 

अर्थशास्त्र में अश्वाध्यक्ष के कई कतंव्य लिखे हैं +॥। वह 
नस्ल, उम्र, रंग, कद, चिह्न आदि के अनुसार धोड़ों को भिन्न 
भिन्न विभागों में बाँटकर रजिस्टर में दज करता था; उन्हें अस्त- 
बल में रखने का प्रबन्ध करता था; उनके लिये चारे आदि का 
बन्दोबत्त करता था; उन्हें सिखाने का इन्तिज़ाम करता था; उनके 
दवा-दारू का प्रबन्ध करता था; और हर तरह से उनका ध्यान 
रखता था । उन दिनों नीचे लिखे हुए म्थानों के घोड़े सब से 
उत्तम समझे जाते थे । (१) कांमोज (अफगानिस्तान), (२) सि्ु 
(सिन्ध), (३) आरद्ट ( पंजाब ), (४) वनायु (अरब देश), (५) 
वाहीक ( बलख ) और ( ६ ) सौवीर (आजकल का गुजरात 
प्रान्त ) । अश्वाध्यक्ष राजा को इस बात की भी सूचना देता था 
कि कितने घोड़े रोगी और बेकाम हैं । रोगी धोड़ों की देख भाल 
ओर दवा-दारू के लिये अलग चिकित्सक नियुक्त थे । किस ऋतु 
में केसा चारा देना चाहिए, इसकी भी सलाह चिकित्सक लोग 
देते थे । जो घोड़े बीमारी या बुढ़ापे से अथवा युद्ध में वेकाम हो 
जाते थे, उनसे फिर कोई काम नही लिया जाता था । 


# [(०2०४६(॥९४९४; 30०४ है; एघ्ष्टए९७६ "रुपए, 
 कोटिलीय अर्थशास्त्र, भ्रवि ० २, श्रध्या० ३०. 
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बहुत प्राचीन समय से हिन्दुओं की चतुरंगिणी सेना में: 
हाथी की सेना भी सम्मिलित थी। अतएव मौय साम्राज्य में हाथियों: 
की रक्ता ओर उनकी नस्ल में सुधार करने के लिये एक अलग 
विभाग बना हुआ था। इस विभाग में कई अफसर थे, जिन सब 
के ऊपर एक हस्त्यध्यक्ष होता था#। उसका प्रधान कतंव्य 
नागवन (हाथियों के वन) की रक्षा करना, फीलखानों का 
इन्तज़ाम करना ओर योग्य महावतों के द्वारा हाथियों को शिक्षा 
दिलाना था। उसके नीचे कई छोटे कमचारी होते थे, जो नाग-बनों 
की रज्ञा करते थ | जंगली हाथी पकड़ने का काम भी इन्ही नाग- 
बन-रक्ञका से लिया जाता था। वे पाँच या सात हथनियो को 
साथ लेकर जगलों में हाथी पकड़ने के लिये घृमा करते थे । 
हाथियों के पद-चिह्दो का अनुसरण करते हुए वे उस स्थान तक 
पहुँच जाते थे, जहाँ जंगली हाथी छिपे रहते थे। गौओ, वेलों और 
घोडों की तरह हाथियों की चिकित्सा के लिय भी अलग चिकित्सक 
नियुक्त थे । हाथियों के दाँत काटने के लिये भी कई खास नियम 
थ। उनके दाँत अढ़ाई या पाँच वर्षों में एक ही बार काटे जाते थे। 

मनुष्य -गणना विभाग--मेगास्थिनीज ने लिखा है--तृतीय 
विभाग के अध्यक्ष का कतंव्य साम्राज्य के अन्दर जन्म और 
मृत्यु बी संख्या का हिराब रखना था। जन्म और सृत्यु की 
संख्या का दिसाव इसलिये रकखा जाता था कि जिसमें 
राज्य को इस बात का ठोक ठीक पता रहे कि साम्राज्य की 
आजादी (केतनी बढ़ी या कितनी घटी । जन्म ओर झुत्यु वा लेखा 





# पोरितय ण्थशाल् अधि० २, अश्रध्याय ३१. 
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रखने से प्रजा से कर वसूल करने में भी सहूलियत होती थी #। 
कौटिलीय अरथशासत्र से मेगाम्थिनीज़् के कथन की पूणतया पुष्टि 
होती है ! मौय साम्राज्य में मनुष्य-गणना की कार्ये-प्रणाली में यह 
विशेषता थी कि वह किसी नियत समय पर नहीं होती थी। 
मनुष्य गणना के लिये राज्य का एक स्थायी विभाग था, जिसमें 
बहुत से कर्मचारी नियुक्त थे । उनका सब से बड़ा अफ़सर “समा- 
हर्तता” कहलाता था 4। उसको और भी बहुत से काम करने 
पड़ते थे। उसके अधीन जो प्रान्त होता था, वह चार भागों 
म विभक्त रहता था। ग्रत्यक भाग का अफसर “स्थानिक  कह- 
लाता था। स्थानिक के नीचे बहुत से “गोप” काम करते थे। 
प्रत्येक गोप पॉच या दस गाँदां का प्रबन्ध करता था । इसके 
अतिरिक्त “प्रदेष्ठा” नाम के कमंचारी भी होते थे, जिनका कर्तव्य 
“स्थानिक” और “गोप” नामक कमंचारियों के कामों का निरी- 
क्षण करना था। पर यह निरीक्षण पर्याप्र नहीं होता था; इस 
कारण समाहतों एक और प्रकार के निरीक्षक नियुक्त करता था, 
जिनका कतव्य गुप्त रूप से म्थानिक, गोप और प्रदेष्टा आदि 
कमचारियों के काम की जॉच करना था। जो वृत्तान्त उन्हें 
ज्ञात होता था, उस व सीध समाहत्ता के पास भज देते थ | 
“शोप” नामक कमंचारियो के कतंव्य ये थे--( १ ) प्रत्येक 
गाँव के चारो वर्शो के मह॒ुप्यों की गणना करना; ( २ ) कृषकों, 
गोपालों, व्यापारियों, शिल्पकारों तथा दासो की गणना करना; (३) 
प्रत्यक घर 5 युवा ओर वृद्ध स्त्री-पुरषों की गणना करना और 


$ १(९२०४५(४९१९४; 800४ []] 522०९) >> ेऋ।] 
| कोटिलोब अरधथेशारू; अधि० २, अध्या० ३५ 
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उनके चरित्र, कर्म, आजीविका तथा व्यय जानना; ( ४ ) 
जत्येक घर के पालतू पशुओं और पत्तियों की गणना करना; 
और (५ ) कर देनेवालों और न देनेवालों की संख्या जानना 
ओर यह मात्यम करना कि कौन धन के रूप मे कर देता है और 
कन परिश्रम के रूप में । 

गुप्त निरीक्षको के कर्तव्य ये थ--(१) प्रत्यक गाँव के कुल 
मनुप्यो की गणना करना; (२) प्रत्यक गाँव के घरों तथा कुट्ठम्बों 
की गणना करना; (३) हर एक कुटुम्ब की जाति तथा काय का 
पता लगाना; (४) कर-मुक्त ग्रहों की जाँच करना; (०) प्रत्यक 
गृह के स्वामी का निश्चय करना; (5) प्रत्येक कुठुम्व का आय-व्यय 
जानना; और (७) प्रत्यक घर के पालतू जानवरों की गणना करना। 
इनके ये काम तो प्रायः गोपों के कामो से मिलते हैं । पर इनके 
अतिरिक्त इनके मुख्य काम ये थ--(१) गाँव में नये मनुप्यो के 
आने तथा गाँव छोड़कर जान का कारण जानना; और (२) गाँव 
में नये आनेवाले तथा गाव छोड़कर जानवाल आदमिया का 
लेग्बा रखना तथा संद्ग्धि सनुः्यो पर दृष्टि रखना । वे यह काम 
शुहस्था तथा संन्यासियों के रूप में रहकर किया करते थे | कभी 
कभी व चोरों के भेस मे भी पबतों, तीथों, घाटों ओर निजन 
स्थानों म॑ं जाकर चोरों, शत्रुओं तथा दुष्टों का पता लगाया 
करते थे | 

राजधानी तथा नगरों के मनुप्यों की गणना करनेषाला 
कम्मचारी “नागरक”? # कहलाता था । प्रत्येक नगर में एक एक 


# कोटिलीय अथंशात्र, अधि० २, भध्या० ३६. 
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नागरक रहता था । प्रान्त की तरह प्रत्येक नगर कई भागों में 
विभक्त रहता था। प्रत्येक भाग एक “स्थानिक के अधीन रहता 
था, जिसके नीचे कई “गोप” होते थे । प्रत्येक “गोप” दस, 
बीस या चालीस घरों का हिसाव रखता था। गार केवल प्रत्येक 
घर के स्त्री-पुरुषों की जाति, गोत्र, नाम, काम आदि का ही 
लेखा नहीं रखते थे, बतिक उनके आय-व्यय का भी पता लगाते 
थे। धर्मशालाओं के अधिकारियों को और प्रत्यक ग्रहस्थ को भी 
अपने यहाँ आने जानेवाल अतिथियों की सूचना “स्थानिको 
को देनी पड़ती थी। जो इस नियम का पालन नहीं करता था. 
वह दण्ड का भागी होता था 4 वन, उपवन, देवालय, तीथस्थान- 
घर्शाला, राजपथ, श्मशान, चरागाह आदि का लेखा भी इसी 
विभाग को रखना पड़ता था । 

आय-ब्यय विभाग-राज्य के सभी काम राजकोप पर निर्भर 
रहते ह, इसलिये कर लगाना राजा के लिये परम आवश्यक होता 
है। अथशास्त्र में मोय साम्राज्य की आय के निम्नलिखित द्वार 
दिये गये हैं--(१) राजधानी, (२) प्रान्त और ग्राम. (३) खानें, 
(४) सरकारी बाग, (५) जंगल, (६) जानवर और चरागाह 
तथा (७) वशणिकपथ * । 

(१) राजधानी से निम्नलिखित मदों से आय होती थी--सूती 
कपड़े, तेल, नमक, शराब आदि पर कर, वेश्याओं, व्यापारियों 
और मंदिरों पर कर; नगर के फाटक पर वसूल किये हुए कर; 
ओर जूए पर कर इत्यादि । 








के रिलीय अर्शाख्र, अबि+ २, अध्या० ६. 
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(२) भ्रामों और प्रान्तों से निश्नलिखित आय होती थी-- 
वास राजा के खेतों की पैदावार; किसानों के खेतों की उपज का 
एक भाग; धन के रूप में भूमि-कर; घाटों पर उतराई का महसूल; 
सड़कों पर चलने का महसूल आदि । 

(३) खानों से भी राज्य को बड़ी आमदनी होती थी। सर- 
कारी खानों से जो पैदावार होती थी, वह तो सरकारी खजाने में 
जाती थी ही; पर जो खानें सरकारी नहीं होती थीं, उनकी 
पैदावार का भी एक हिस्सा राज्य को मिलता था | 

(४) सरकारी बागों में जो फल, फूल, साग आदि होते थे, 
उनसे भी सरकार को अच्छी आमदनी होती थी | 

(५) शिकार खेलने, शदृतीर काटने और जंगली हाथी आदि 
पकड़ने के लिये राज्य की ओर से हाथी किराये पर दिये जाते थे। 

(६) गाय, बैल, भेंस, बकरे, भेड़ आदि जानवरों के चरने 
के लिये चरागाह किराये पर दिये जाते थे । 

(७) वस्पिकूप्थों अथाव्‌ जल और स्थल के मार्गों सें 
व्यापारियों से कर बसूल किया जाता था । 

इसके सिव्रा सिचाइ के लिये पानी.का महसूल लिया जाता था। 
आज्रकारी की चीज़ों पर कर लगाये जाते थे। विदेशी शराब और 
नशे की चीज़ों पर खास कर लगाया जाता था। बाहर से आने- 
वाली चीजों पर सात प्रकार के भिन्न भिन्न कर लगाये जाते थे । 
इन करों को छोड़कर खजाने को भरा पूरा रखने के लिये आ- 
वश्यकता पड़ने पर कुछ ओर उपायों से भी धन-संग्रह किया जाता 
था। अथंशाल्न में प्रजा से घन लेने के भिन्न भिन्न उपाय लिखे 
हैं। प्रजा को समय समय पर राजा की सेवा में धन आदि भेट 

१३ 
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करना पड़ता था । जब राजा किसी को कोई पद॒वो देता था, तब 
वह राजा को बहुत सा घन भेंट करता था । 

सरवारी खजाने का रुपया नीचे लिखे हुए कामों में व्यय 
होता था--यज्ञ, पितृ-पूजन, दान आदि; राजान्तःपुर का प्रबंध: 
सरकारी कर्मचारियों का वेतन; सेना; सरकारी इमारतें और 
लोकोपबारी कार्य: जंगलों की रक्षा आदि #। किस काम मे 
कितना खच होना चाहिए, यह उसके महत्त्व पर निभर रहता था। 

आयन-व्यय विभाग दो बड़े अध्यक्तों के अधिकार में था । 
आय विभाग का अध्यक्ष “समाहत्ता” + और व्यय विभाग का 
अध्यक्ष “सन्निधाता | कहलाता था । 

परराष्ट्र बिभाग--मौर्य सम्राटो का केवल भारतवणषे के दूसरे 
भागों के राजाओं के साथ ही नद्ीं, बल्कि विदेशी राष्ट्रों के साथ 
भी धनिष्ट राजनीतिक सम्बन्ध था। मौये साम्राज्य मे एक विभाग 
का | कतंव्य विदेशियों की देख रेख करना था । अगेक विदेशी 
व्यापार अथवा भ्रमण के लिये इस देश में आते थे | इस विभाग 
की ओर से उनका उचित निरीक्षण किया जाता था और उनछी 
सामाजिक स्थिति के अनुसार उन्हें ठहरने के लिये स्थान तथा 
नोकर चाकर आदि दिये जाते थे। खयं चन्द्रगुप के दरबार में 
सीरिया के राजा सेल्यूकस का राजदूत, मेगास्थिनीज, रहता 
था । चद्रगुप्त के पुत्र, बिन्दुसार, के दरबार में सीरिया के राजा 
एन्टिओकस सोटर और मिस्र के राजा टालेमी फिलाडेल्फस के 








० कोटिलय अर्थशास्त्र, श्रषि० २, भ्रध्या० ६, 
* कौटिलाय अयंशास्त्र, अधे० २, अध्या० ६. 
 कोख्लीय अर्थशाक्र; अधि० २, अध्या० ५. 
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शजदूत रहते थे । उनके नाम क्रम से डेईमेकस (॥2८१780॥08) 
ओर डायोनीसियस ( 0[079808 ) लिखे गये हैं । अशोक के 
तेरहवें “चतुदंश शिलालेख” से पता लगता है कि अशोक का 
लंका के साथ तथा सीरिया, मिस्र, साइरीनी, मेसिडोनिया (यूनान) 
और एपिरस नामक पॉच यूनानी राज्यों के साथ सम्बन्ध था। 
इन पाँचो यूनानी राज्यों मे क्रम से अन्तियोक (8900॥०४- ].) 
तुरमय (9८०000४99 2?79॥]80०9४80०), मक ( 7४ २४2०5 )+ 
अन्तिकिनि (87780005 0079/25) और अलिऋसुंदर 
(3]९>०7 0०7. !! ) नाम के राजा थे। तात्पय यह कि मौ्ये 
काल में भारतवर्ष का पश्चिमी देशों के साथ घनिष्ट सम्बन्ध था । 
कौटिलीय अथंशास्त्र के अनुसार विदेशी राष्ट्र चार भागों में 
बाँटे गये हैं। यथा-“आरि ,“मित्र” “मध्यम” और "“उदासीन' %। 
जिन विदेशी राष्ट्रों की सीमा किसी राष्ट्र को सीमा से बिलकुल 
मिली हुई होती थी, वे एक दूसरे के अरि कद्दे जाते थे | जिन 
दो राष्ट्रों के बीच में केवल अरि-राष्ट्र का अन्तर होता थे, वे एक 
दूसरे के “मित्र” कहे जाते थे। जो राष्ट्र अरि और मित्र दोनों 
राष्ट्रों के सन्निकट होते थे ओर जो दोनों की सहायता या दोनों 
का विरोध करने में समथ होते थे, वे “मध्यम” राष्ट्र कहे जाते 
थे । जो राष्ट्र अरि, मित्र और मध्यम तीनों राष्ट्रों से परे होते थ, 
सीनों से प्रबल होते थे, और तीनो की सहायता या विरोध करन 
में समथ होते थे, वे “उदासोन'' राष्ट्र कहे जाते थे । विदेशी राष्ट्रों 
के साथ साम, दान, दुरड और भेद्‌ ये चारों नीतियाँ काम में 


* कोटिलीय अर्थशालत्र, अधि० ६, अध्या० ३, 
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लाई जाती थीं। एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्र के यहाँ अपना राजदूत 
रखता था । राजदूत अपने अपने दरबार को बिदेशी राष्ट्रों का 
हाल चाल और उनके गुप्त समाचार भेजा करते थे । 

स्थाय विभाग--मोर्य साम्राज्य में दो प्रकार की अदालतें 
थी--एक “धर्मस्थीय” # ( दीवानी ) और दूसरी “कण्टकशो- 
घन” + (फौजदारी ) । “घमंस्थीय” अदालतों में तीन 
“घमस्थ” (जज) या तीन “अमात्य” मुकदमा सुनन के लिये 
बैठते थे, जो धमंशास्त्र के बड़े परिडत होते थे। “कशण्टक-शोधन'' 
अदालतो में तीन “प्रदेष्ठा ” या तीन “अस्ात्य' मुकदमा सुनते थे । 
“पमस्थीय” अदालतें आम तौर पर उन मुकदमों का फ्रेसला 
करती थी, जो एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के विरुद्ध या कुछ लोग 
दूसरे लोगों के विरुद्ध चलाते थे । ऐसी अदालतें सिर्फ जुर- 
माना कर सकती थीं; और वह जुरमाना भी बहुत भारी न होता 
था । “कण्टक-शोधन'” अदालतों के सामने फोजदारी के मुकदमे 
आते थे। ये अदालतें भारी से भारी जुरमाना कर सकती और फॉसी 
तक की सज़ा दे सकती थी | सब से छोटी अदालत उस सदर 
मुकाम में बैठती थी, जो दस गाँवों के बीच में होता था । उसके 
ऊपर वह अदालत होती थी, जा ४०० गाँवो के बीचवाले सद॒र 
मुकाम में बैठती थी । उसके ऊपर वह अदालत होती थी, जो 
८०० गाँवां के बोचवाले सदर मुकाम में बेठती थी । इसके सिवा 
एक अदालत दो श्रान्तों के बीचवाले सीमा स्थान में और दूसरी 
अदालत राजधानी में होती थी। इन सब अदालतों के ऊपर स्वयं 


* कोरिलाय अर्थशात्र, अधि० ३, अध्या० १ 
ह रे घ 
न कौब्लीय भ्र्थशात्र, अधि८ ४, भ्रष्या० १. 
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सम्राद्‌ की अदालत होती थी । वह कई विचारकों की सहायता से 
सं अभियोग सुनता और उनका निर्णय करता था । इन अदांलतों 
के सिवा गाँवों में पंचायतें भी होती थीं, जो आामवासियों के 
अंगड़ों का निपटारा करती थीं । गाँवों की पंचायतों में “प्रामिक” 
( गाँव के मुखिया ) और गाँव के वृद्ध ( आम-बृद्धा: ) पंच के 
तौर पर बैठते थे। आवश्यकता पड़ने पर ये लोग चोरी और 
व्यभिचार के अपराधी को गाँव से बाहर भी निकाल सकते थे । 

मौये साम्राज्य की दण्ड-नीति बहुत कठोर थी। प्राण- 
दण्ड तो बहुत ही सहज बात थी | किन्तु अपराध होते ही बहुत 
कम थे | कठोर दण्ड देने फा अवसर ही न आता था। चोरी 
बहुत ही कम हुआ करती थी। मेगास्थिनीज ने लिखा है कि में 
जितने दिनों तक चंद्रगुप्त की राजधानी में रहा, उतने दिन किसी 
रोज़ भी २००) से ज्यादा की चोरी नहीं हुईं। यह भी - 
ध्यान रहे कि उन दिनों पाटलिपुत्र की आबादी चार लाख थी। 
चोरी के लिये ऐसा कठोर दण्ड था कि यदि कोई राजकर्मचारी ८ 
या १० पण ( उस समय का एक सिंका ) चुरा लेता था, तो 
उसे प्राणशद्‌रड मिलता था; और यदि कोई साधारण आदमी 
४० या ५० पण चुराता था, तो उसे प्राणदरड दिया जाता था। 
अपराधियों के लिये अठारह प्रकार के दण्डों की व्यवस्था थी, 
जिसमें सात प्रकार से बेत लगाने का भी विधान था। 


दसवां अध्याय 


प्राचीन बौद्ध काल के राजनीतिक विचार 


पएक-तन्त्र राज्य-प्रणालो--प्राचीन बौद्ध काज़ में मुख्यतया 
दो भिन्न राजनीतिक विचार के लोग थे। एकतो वें थे, जो 
साम्राज्य या एकतन्त्र प्रणाली पसन्द करते थे; और दूसरे वे 
जो प्रजातन्त्र प्रशाली, गणराज्य अथवा संघ के पक्त में थे। 
प्राचीन व.द्ध काल में दोनों विचार जोरों के साथ फेल रहे, थे ! पर 
साम्राज्य या एकतन्त्र प्रणाली का पक्त दिन पर दिन प्रबल हो रहा 
था। साम्राज्य या एकतन्त्र-राज्य, जैसा कि नाम से सूचित है, एक 
मनुष्य का राज्य था; और गण राज्य अ्रथवा संघ राज्य किसी 
समूह या समुदाय का राज्य था। बुद्ध के समय मे मगध, कोशल, 
अवन्ती, वत्स आदि देशो के राज्य एक-तंत्र या राजतंत्र थे। 
लिच्छवि और मछ आदि जातियों के राज्य प्रजातन्त्र थे । बोद्ध 
ग्रंथों में प्रजातन्‍्त्र राज्य “गण” या “संघ” कहे गये हैं। पहले 
हम एकतन्त्र या राजतन्त्र राज्य के बारे में कुछ कहना चाहते हैं । 
राजा की आवश्यकता--इस संबंध में पहला प्रश्न यह. उठता 
है कि प्रारंभ मे राजा की आवश्यकता ही क्यों हुई ? अथांत्‌ 
राच्य की बागडोर किसी एक मलुप्य के हाथ मे दे देना क्यों 
आवश्यक सममा गया ? इस प्रश्न का उत्तर महाभारत, शान्ति पव 
के ६७ वे अध्याय में इस प्रकार दिया है-- 
“अराजक राज्य में धम॑ का पालन नहीं हो सकता । ऐसे 
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राज्य में लोग एक दूसरे का नाश करने में द्वी तत्पर रहते हैं । 
अतएव अराजक (राजा-रदित) राज्य को धिककवार है।” (३) 

“अतः अपने निज कल्याण के लिये लोगों को चाहिए कि वे 
फिसी मनुप्य का राजा बना लें; क्‍योंकि जो लोग अराजक राज्य 
में रहते हैं, वे न तो धन भोग सकते हैं, न स्त्री ।” (१२) 

“थ्राजक गज्य में जो दास नहीं होता, वह दास बना लिया 
जाता है; और स्त्रियाँ बलपूवंक हर ली जाती हैं। इसलिये 
देवता ग्रों ने प्रजा की रक्षा के लिये राजा उत्पन्न किया है।” (१०) 

“यदि प्रथ्वी पर दुष्टों को दण्ड देने के लिये राजा न हों, 
तो बलवान मनुप्य निलों को उसी प्रकार खा डालें, जिस प्रकार 
वड़ी मछलियाँ छोटी मछलियों को खा जाती हैं ।? (१६) 

“मात्त्य-न्याय'---राजा क्‍यों अनिवाय है, यही ऊपर के 
श्लोबों में बतलाया गया है । इसका निचोड़ यह है कि यदि राजा 
न हो, तो बलवान निर्बलों को उसी तरह खा डालें, जिस तरह 
बड़ी मछली छोटी मछलियों को खा लेती है । प्राचीन अथशाश्र 
ओर धमशासत्र में इस “मात्स्य-न्याय” कहा गया है । मनुस्म्ति 
में इस “मात्स्य-न्याय” के बारे में लिखा है-- 

“यदि न प्रणयेद्राजा दण्ड दष्ड्येष्वतन्द्रितः । 
जले मत्स्यानिवाहिंस्यन्दुरबेंछान्बऊवत्तराः ॥? 

अथोत्‌ू--यदि राजा आलस्य-रदहित होकर अपराधियों/को 
दण्ड न दे, तो बलवान ममुष्य निबलों को उसी तरह मार डालें, 
जिस तरह बड़ी मछली छोटी मछलियों को निगल जाती है । 

कौटिल्य ने अपने अथंशासत्र में इसी “मात्स्य-न्याय” का 
उदाहरण इन शब्दों में दिया है--“अप्रणीतो दि मात्स्य-न्याय 
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मु्रावयति; बलीयानबलं हि असते दण्डघरामावे# ।'' अथात्‌ यदि 
अपराधियों को दण्ड न दिया जाय, तो मात्स्य-न्याय का आचरण 
होने लगता है; बलवान दुबलों को सताने लगते हैं । 
वाल्मीकीय रामायण में भी “मात्त्य-न्याय” का उल्लेख है । 
“जाराजके जनपदे स्त्रकं भवति कस्यचित्‌ । 


मत्स्या इव जना नित्य सक्षयन्ति परस्परम्‌ ॥” 
(अ्रयायाकास्ड, अ्रध्याय ६७, झे क ३१ ; 


अथातू--जहाँ राजा नही द्वोता, वहाँ कोई मनुष्य अपनी 
संपत्ति सुरक्षित नही रख सकता। मछली के समान लोग एक 
दूसरे को खा जाते हैं । 
मात्स्य-न्याय के भय से प्रेरित होकर ही लोगों ने प्रारंभ भे 
अपनी रक्षा के लिये राजा या एकतत्न राज्य की सृष्टि की थी । 
राजा की उत्पत्ति के सम्बन्ध में पहली बात यह है कि प्रारभ 
में राजा ओर प्रजा के मध्य एक सामाजिक “समय” या पट्टा 
हुआ। वह पट्टा यह था कि राजा अपनी प्रजा की रक्षा करे; और 
प्रजा उसके बदले में उसे कर दे । इसी को अगरेज़ी मे “सोशल 
कान्ट्रेक्ट थियरी? (38009] 0०8९ 7%९०:९ ) कहते हैं । 
सामाजिक सम्रय या पद्टा-कौटिलीय अथशासत्र मे इस 
सामाजिक समय या पढ्टे के बारे में इस प्रकार लिखा है-- 
“मात्य-न्याय के कारण अराजकता से दुःखी होकर लोगों ने 
पहले वैवखत मनु को अपना राजा चुना । उन लोगों ने अपने 
धान्‍्य का छठ भाग तथा अपने पण्य ( माल ) का दसवाँ भाग 
उसका अंश नियत किया | इस वेतन से भुत ( पालित पोषित ) 
अमर असम लि किक + अदरक पक 4: 0 बी 2 कप 2४ 6 


# अथराक्ष; पृ० ६, 
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होकर राजा अपनी प्रजा के योग और क्षेम की रक्षा करता है 
आर उनके पापों को दूरकरता है। वन में रहनेवाले तपस्थी 
भी यह सममकर कि यह हमारी रक्षा करता है, अतएव इसके 
बदले में इस कुछ देना चाहिए, राजा को उस धान्य का छुठा भाग 
कर के तौर पर देते हैं, जिस वे एक एक दाना करके बिनते हैं#।”” 

महाभारत के शान्ति पव, अध्याय ६७ में इस सामाजिक या 
राजा-प्रजा के पट्ट के बारे में इस प्रकार लिखा है-- 

“पूब समय में अराजकता होने स लोग एक दूसरे को पीड़ा 
पहुँचा रहे थे। बलवानों से निबलों की रक्षा का कोई उपाय न 
था। तब सब लोग इकट्ठ हुए और कुछ नियम बनाकर ब्रह्मा के पास 
गये और बाले--हे भगवन्‌, हम गोंगो में कोई राजा नहीं है, 
इससे हम सब नष्ट हो रहे हैं। हम लोगों के लिये कृपाकर एक 
राजा नियुक्त कीजिए, जो हमारी रक्षा करे और जिसकी हम 
सब लोग पूजा करें।” यह सुनकर ब्रह्मा ने मनु को उनके राजा 
होने की आज्ञा दो । पर मनु ने ब्रह्मा का प्रस्ताव स्वीकृत नहीं 
किया और कहा--पाप-पूरित कम का आचरण करते हुए मुझे 
बहुत भय द्वोता है; विशेषतः मिथ्यात्व-युक्त मनुष्यों पर राज्य 
करना अत्यन्त कठिन है ।” प्रजा ने मनु के ऐसे बचन सुनकर 
कहा-- आप मत डरिए | जो लोग पाप करेंगे, वही उसके फल 
के भागी होगे । हम लोग आपके कोष की वृद्धि के लिये अपने 
पश्ुु और सुव्ण का पचासवाँ भाग और अपने धान्‍्य का दसवाँ 
भाग आपको देंगे ।! इसके बाद मनु ने प्रजा का यह 'समय' 





* अर्थशाख; १० २२०२३. 


बौद्ध-कालीन भारत १९७ 


या शर्ते मान ली और प्रथ्वी के चारों ओर चक्कर लगाकर दुु्टों 
को दरड दिया और सब को अपने अपने धर्म में लगाया ।” 

बौद्ध साहित्य में भी राजा की उत्पत्ति के बारे में इसी तरह 
का विचार पाया जाता है। “दीघ-निकराय के “अग्गख-सुत्तन्ता 
में मनुष्य और समाज की उत्पत्ति और विकास के बारे से 
विस्तार के साथ लिखा है! उसमें कहा गया है कि आरंभ में 
मनुष्य-समाज पवित्र और धार्मिक था; पर धीरे धीरे उसमें पाप 
प्रवेश करने लगा और लोग चोर, डाकू , झूटे, व्यभिचारी आदि 
होने लगे । इस पर सब लोगो ने इकट्ठ होकर आपस में सलाह की 
और अपने में से एक सब से सुन्दर, लव से दयावान और सब 
से शक्तिमान मनुष्य चुनकर उससे कहा-- हे महाभाग, जो लोग 
अपराधी और दण्ड के योग्य हों, उन्हे दरड दो । हम तुम्हें अपने 
भक्त (चावल) में से एक भाग देंगे ।” उसने यह बात मान ली । 
इस पर उसके तीन भिन्न भिन्न नाम रखे गये । सब लोगो ने उत्ते 
चुना था, इसलिये बह “महाजन-संमत” या “महा संमत” कह- 
लाया। वह सब खेनो का पति या रक्षक था, इसलिये बह 
“्षेत्राणां पति” था “क्षत्रिय” कहलाया । वह दूसरों को अपने 
धर्म से प्रसन्न करता था, इससे गह “राजा” कहलाया । ऐसी ही 
एक कथा महायान संप्रदाय के “महावस्तु” अन्य में भी है । 

ऊपर जो कुछ लिखा गया है, उससे प्रकट है कि राजा या 
एकतन्त्र राज्य का प्रारंभ राजा-अजा के बीच सममौते के रूप में 
हुआ। इस समभौते के पहले मनुष्यों भे अराजकता फैली हुई 
थी। जिसे जो चीज्ञ मिलती थी, बह्‌ उसी पर कब्जा कर लेता 
था; और जो जिस प्रकार चाहता था, बह उसी प्रकार आचरण 
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करता था | यह एक तरह की युद्ध की दशा थी | इस दशा का 
अन्त तभी हुआ, जब मनुष्यों ने अपनी खतंत्रता एक मनुष्य के 
हाथ में दी; अर्थात्‌ जब राजा या एकतन्त्र राज्य की स्थापना हुई । 
राजा नर रुप में देवता दै--प्राचीन समय में राजा की 
उत्पत्ति के बारे में दूसरा विचार यह फैला हुआ था कि वह नर 
रूप में विष्णु का अवतार है। इस विचार के सम्बन्ध में पिस्तार- 
पूवक मद्दाभारत (शान्तिपव, अध्याय ५५९) में लिखा है । भीष्म से 
युधिप्टिर पूछते हैं--“भगवन्‌ , इस प्रथ्वी पर 'राजा' की उत्पत्ति 
किस ग्रकार हुईं ? हाथ, पैर, मुँह, नाक, कान आदि अंग और 
जन्म, मृत्यु, सुख, दुःख आदि गुण अन्य मनुष्यों के समान होने 
पर भी क्‍या कारण है कि राजा दूसरे मनुप्यों पर राज्य करता 
है ? और क्या कारण है कि सब मनुप्य एक ही पुरुष की आज्ञा 
में चलते हैं ?” इस प्रश्न के उत्तर में भीप्म पितामह कहते हैं--- 
“पहले कृतयुग भें राजा या राज्य, दण्ड-करत्ता या दुस्ड कुछ भी न 
था। प्रजा ही धर्म की अनुगामिनी होकर आपस में एक दूसरे 
की रक्षा करती थी। पर धीरे धीरे लोगों की नीयत बिगड़ने लगी 
ओर वे मोह तथा अज्ञान मे पड़ गये । इस प्रकार ज्ञान लुप्त होने 
के कारण उनके धर्म-कार्ये नष्ट होने लगे । उनमे दोष-अदोष का 
कुछ भी विचार न रहा । बेद तथा यज्ञादि धर्म-कर्म लुप्त हो गये। 
तब देवता लोग भयभीत होकर जगत्पितामह ब्रह्मा की शरण में 
उपस्थित हुए और स्तुति करके बोले--“हे भगवन्‌ , मनुष्यों में 
लोभ, मोह आदि भावों के उद्त होने से यज्ञ आदि धर्म कम 
नष्ट हो गये हैं; इससे हम लोग भी नष्ट-प्राय हो रहे हैं । हे 
पितामह, आपकी कृपा से हम लोगों को जो कुछ ऐख्धय प्राप्त 
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हुआ था, वह सब नष्ट हो रहा है। अतः बढ काम कीजिए, 
जिसमें हम लोगों का कल्याण हो ।” इस पर जअद्या ने एक लाख 
अध्यायों का एक शास्त्र बनाया जिसमें धर्म, अथथ, काम ओर मोक्ष 
का वर्शन था। उस शास्त्र को लेकर देवता लोग विष्णु भगवान 
के पास गये और बोले--“हे भगवन्‌ , जो सम्पूर्ण प्राणियों पर 
प्रभुता कर सके, ऐसे किसी पुरुष को आप नियुक्त कीजिए |” 
तब विष्णु भगवान्‌ ने अपने तेज से “विरजस्‌” नामक मानस- 
पुत्र उत्पन्न किया । इस विरजस्‌ की छठी पीढ़ी मे जो पुत्र उत्पन्न 
हुआ, वह राज्याभिषिक्त किया गया। ब्रह्म ने जो दण्ड-नीति 
बनाई थी, उसके अनुसार वह राज्य करने लगा। उसका नाम 
“पृथु” रक्खा गया। उसका राज्याभिपेक स्वयं ब्रह्मा और विष्णु 
ने किया था । स्वयं विष्णु ने अपने तप के प्रभाव से उस भूपति 
के शरीर में प्रवेश किया था; इसो कारण अखिल संसार उस 
की आज्ञा के अनुसार चलने लगा। 'दिव” और “नरदेव” 
(राजा) मे कोई भेद न रहा | तभी से राजा लोग विष्णु के अश 
माने ओर “नरदेव” ( नर के रूप में देवता ) कहे जाते हैं । 
पर अच्छे ओर बुरे सभी राजा “नरदेव” नहीं कहलाते थे । 
जो राजा धम के अनुसार प्रजा का पालन करते थे, वही “नरदेव” 
की पदवी पाते थे। जो राजा अपनी प्रजा को कष्ट देते थे, वे 
“नर-पिशाच” कहलाते थे । शुक्रनीति (१-७०) मे लिखा है-- 
“जो राजा धार्मिक है, वह देवताओं का अंश-रूप है; और जो 
इसझरे विपरीत है, बह नर के रूप में पिशाच है ।” प्राचीन भारत 
के अथशाख्नकारों ने कहीं राजा के अत्याचार और च्यमिचार 
'की उपेक्षा या समर्थन नहीं किया है। बल्कि उन्होंने सदा यही 


१९७ राजनीतिक विधार 


शिक्षा दो है कि राजा को काम, क्रोध, लोभ और मोह से रहित 
होकर प्रजा का पालन करना चाहिए। ऐसे कई राजाओं के 
उदाहरण मिलते हैं, जो प्रजा पर अत्याचार करने के कारण 

कुल-परिवार सहित उस की कोपाप्मि में पड़कर नष्ट हो गये । 
राजा पर अंकुश या दृबाव--पर हिन्दू अथशास्त्र या राजनीति 
शास्त्र के अनुसार राजा अपने काम में पूर्ण निरंक्ररा न था। 
हमारी ग्राचीन राजनीति के अनुसार राजा अपनी प्रजा का सेवक 
सममा जाता था| धान्‍्य का जो छठा भाग या परुय (क्रयविक्रय 
की वस्तुआ) का जो दसवाँ भाग उसे दिया जाता था, उस्ने वह 
प्रजा की सेवा करने के बदले में भ्रति (चेतन) के रूप में पाता था । 
यह मत केवल कौटिल्य और महाभारत (शान्तिपवं) का ही नहीं 
है, बल्कि घमशास्त्रों का भी है। बौधायन, जो इईसवी पाँचवीं 
शताद्दी में हुए हैं, कहते हैं--“पढ-भाग-भृतों गजा रक्षेत्‌ 
प्रजाम” « अथान्‌ “वेतन के तौर पर धान्‍्य का छठा भाग पाकर 
राजा अपनी प्रजा की रक्षा करे! | महाभारत (शान्ति पव, अध्याय 
७१, ऋ्रोक १०) में लिखा है कि राजा को कर के रूप में जो कुछ 
मिलता है, वह उसका वेतन है, जिसके बदले में वह प्रजा की 
रक्षा करता है । उसमें (अ्रध्याय ७५, ड्छोक १०) यहाँ तक क॒ट्दा 
गया है कि राजा यदि अपनी प्रजा का धन, जो चोरो ने चुरा 
लिया हो, न दिला सके, तो उस चाहिए कि वह अपन खजाने 
से वह नुकसान भर दें। ऐसा ही नियम कौटिल्य ने भी राजाओं 
के लिये बनाया है---“यदि राजा चोरों से चुराया हुआ धन उसके 
_मालिक को न दिला सके, तो उसे चाहिए कि वह उसके बदले में 
# बोधायन पर्मसृत्र, १०१०-१५ ४००3 
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उतना ही धन अपने पास से उस मनुष्य को दे # । इससे पता 
लगता है कि कर के तौर पर राजा को जो कुछ मिलता था, वह 
उसका बेतन समभा जाता था, जिसके बदले में वह प्रजा की रक्षा 
करता था; ओर उसकी शक्ति कभी निरंकुश नहीं थी । 

प्राचीन काल के राज्यों में कई राजनीतिक, सामाजिक और 
घामिऊ सस्थाएँ ऐसी रहती थी जो राजा पर पूरी तरह से अंकुश 
या दवाब रखती थी। इस तरह की संस्थाएँ श्राम-परिषद्‌ (गाँव की 
पंचायतें), नगर-परिषद्‌ (नगर की पंचायते), भिन्न भिन्न प्रकार के 
व्यापारियों को “श्रेणी” या पंचायतें, बौद्ध संघ इत्यादि थे। ये 
सत्र संस्थार अपने अपने काये और क्षेत्र मे पूर्ण खतंत्र थीं। 
कोई राजा इनके कामों में दखल नहीं दे सकता था । बल्कि इन 
संस्थाओं के कारण राजा की शक्ति और अधिकार मयोद्ति कथा 
सीमाबद्ध रहते थे । राजा इन संस्थाओं को उपेक्षा की दृष्टि से 
नहीं देख सकता था । धम-थासतरों तथा अथ-शास्तरों मे राजाओं 
को बराबर यही शिक्षा दी गई है छि वे पौर, जानपद, श्रेणी 
आदि के नियमों का आदर करें और उनकी सम्मति प्रहख 
करें। राजाओं के अधिकार कितने मयोदित और सीमा-बद्ध थे, 
यह “तिेलपत्त जातक” से जाना जाता है । उसमे लिखा है कि एक 
बार तच्कशिला का एक% राजा एक परम सुंदरी यक्षिणी के प्रेम में 
फेंस गया । उस यक्षिणी ने यह समझकर कि अब राजा पूरी 
तरह से मेरे वश में हो गया है, उससे कुल्न राज्य का अधिकार 
माँगा । राजा ने उत्तर दिया--“प्रियतमे, अपनी प्रजा पर मेरा 








# अधथ्शाज्न- ० १६०. 
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कोई अधिकार नहीं है; में उसका स्वामो और प्रभु नहीं हूँ । मेरा 
अधिकार सिफ उन लोगों पर है, जो विद्रोह या अनुचित काय 
करते हैं। अतएब मैं तुम्हें अपने राज्य का अधिकार नहीं दे सकता। 
हाँ, अपने महल पर मेरा अधिकार है। वह मैं तुम्हें देता हूँ ।” 

इससे प्रकट है कि प्राचीन काल में, और कम से कम वौद्ध 
काल मे, राजा की शक्ति निरंकुश न रहती थी; अर्थात्‌ वह अपनी 
खतंत्र इच्छा के अनुसार कोई काम नहीं कर सकता था | उसका 
आविकार कवल प्रजा की रक्षा करना, अराजकृता या विद्रोह को 
दबाना और अपराधियों को दुश्ड देना था। इससे अधिक वह 
कुछ न कर सकता था । 

प्रजा-त-ब राज्य-यणाल्ञो--हम ऊपर लिख आये हैं कि 
प्राचीन बौद्ध काल में उत्तरी भारत मे एक-तंत्र राज्यों के साथ 
साथ बहुत से प्रजातंत्र राज्य मी फैले हुए थे। प्राचीन भारत 
के प्रजातंत्र राज्य संघ अथवा गण-राज्य कहत्वाते थ। मनु'यों 
का वह समुदाय या समूह, जिसका कोई निमश्चित उद्देश्य या अथे 
हो “सघ” या “गण” कहलाता है । ० पू० सातवी शताब्दी में 
पारिनि न “संत्र” और “गण” दोनों शब्दों का व्यवहार किया 


चे 


है । पाणिनि का एक सूत्र “संबौद्धो गणप्रशंस्यो. है । इसका 
अथ यह है कि सं पूवक हन्‌ धातु से “संघ” तभी बनता है, जब 
उसका अर्थ गण या विशेष प्रकार का समूह हो। अन्यथा साधा- 
रण समूद्‌ के अथ में सं पूर्वक हन्‌ धातु से “ संघात ” शब्द 
बनता है । अतणव सिद्ध होता है कि पारिनि के समय में और 
उसके वाद बौद्ध काल में भी “संघ या “गण” शब्द साधारण 


समूह के अ्थ में नदी, बल्क्ि एक विशेष भ्रकार के तथा निश्चित 
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उद्दश्यवाले समूह के अर्थ में व्यवह्॒त होता था । इससे प्रकट है 
कि भिन्न भिन्न उद्देश्यों के अनुसार भिन्न भिन्न प्रकार के धार्मिक, 
सामाजिक या राजनीतिक संघ अथवा गण होते थे । 
प्राचीन धार्मिक संघ या गण का सब से अच्छा उदाहरण 
बौद्धों का मिक्षु-संघ है। यह सममना ठीक नहीं है कि पहले पहल 
बुद्ध ही ने अपने सिश्षु-संप्रदाय के लिये “संघ शब्द का उपयोग 
किया । प्राचीन बौद्ध श्रथों स ही पता लगता है कि बुद्ध के सम- 
- कालीन पूरण-कस्सप, मक्खलि-गोसाल आदि कम से कम सात 
बड़े बड़े धामिक आचार्य हो गये हैं, जो “संघिनो” ( संघ के 
अगुआ) “गणिनो” ( गण के अगुआ ) और “गणाचरिया” 
( गणाचाये या गणो के आचाये ) कहलाते थे#। इससे यह भी 
पता लगता है कि केवल बुद्ध का ही धार्मिक संप्रदाय “संघ” नहीं 
कहलाता था, बल्कि उनके समय में ही कम्र से कम सात ऐसे 
धार्मिक समूह थे, जो “संघ या “गण” कहलाते थे । ये सब 
“संधिन:” और “गणिन:” (अथोत्‌ संघ और गण के अगुआ) 
“समण-बत्राह्षण” (श्रमण त्राह्मणाः) कह गये हैं, जिसका अथ 
यह है कि कुछ संघ श्रमण अथवा बौद्ध धर्मावलबी थे और कुछ 
ब्राह्मण-घधर्मावलंबी । इससे स्पष्ट है कि ब्राह्मणों के संप्रदाय भी 
“संघ”या “गण” कहलाते थे। ऊपर छठे अध्याय में बौद्ध संघ 
का बिस्तार-पूवेक वशन किया जा चुका है । 
व्यापारिक संघ--बोद्ध काल में बहुत से संघ ऐसे भी थे, 
जो व्यापार और व्यवसाय के उद्देश्य से बनाये जाते थे। इस तरह 





# महापरिनिन्बान सुतत ५८, 
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के संघ “श्रेणी” कहलाते थे । ई० प० ५०० से ई० प० ६०० 
तक भारतवष में इस तरह के अनेक व्यापारिक संघ या श्रेणियाँ 
थी। जितने प्रकार के व्यवसाय और व्यापार थे, प्रायः उतने 
ही प्रकार की श्रेणियाँ मी थीं। हर णक व्यापार था पेशेवाले 
अपना अलग समाज या श्रेणी बनाये हुए थे। इन सब का 
सविस्तर वणन बारहवें अध्याय में किया जायगा | 

राजनीतिक संघ--अब हम उन संघों के बारे में लिखते हैं, 
जो राजनीतिऋ उद्देश्य से बनाये गये थे। इन राजनीतिक संघों 
को हम प्रजातंत्र या गण-राज्य कह सकते हैं । राजनीतिक संघों के 
बारे मे याद रखने की बांत यह है कि वे किसी एक मनुष्य के 
अधीन नही, बल्कि एक विशेष समुदाय के अधीन थे | यहाँ 
यह प्रश्न उठ सकता है कि किस प्रमाण पर यह कहा जाता है 
कि प्राचीन काल में राजनीतिक संघ या प्रजातन्त्र राज्य थे ? 
इसके उत्तर मे हम यहाँ पर जैन घम के प्रसिद्ध अन्थ “आया- 
रंग-सुत्त+” ( आचारांग सूत्र ) का हवाला देते हैं । उस ग्रन्थ में 
जैन भिक्लुओआ और मभिक्षुनियों के बारे में नियम दिये हैं। उन नियमों 
में कुछ नियम इस सम्बन्ध में हैं कि मिक्ठुओं तथा मिश्लुनियों को 
कहाँ न जाना चाहिए । भिक्षुओं के लिये जिन जिन स्थानों में जाने 
की मनाही थी, वे निम्नलिखित हैं---(१) अराजक राज्य ( जहाँ 
कोई राजा न हो ); युवराजक राज्य ( जहाँ का राजा बिलकुल 
लड़का हो): द्विराज्य (जहाँ दो राजाओं का राज्य हो) और गण- 


साब्य ( जहाँ गण या समूह का राज्य हो ) | इससे प्रकट है कि 


# पाली टेक्स्ट सोसाइटी से अकाशित; २, ३. १०१०, 
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डे 
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गरण-राज्य एक भ्रकार के राजनीतिक संघ या प्रजातन्त्र राज्य थे। 
प्राचीन बौद्ध काल में प्रजातंत्र या गण राज्य का होना अवदान 
शतक नामक एक दूसरे बौद्ध प्रन्थ से भी सिद्ध है। यह भन्‍्थ 
३० पू० १०० के लगभा का है । इसके ८८ वें अबदान में लिखा 
है कि कछ सोदागर मध्य देश से दक्षिण की ओर व्यापार करने 
के लिये गये थे। जब वहाँ उनसे पछा गया कि तुम्हारे देश में किस 
प्रकार का राज्य है, तब उन्दहोन उत्तर दिया--“केचइ शा गणा- 
धीनाः केचिद्राजाधीना इति” अथातू “कछ देश गणों के अधीन 
हैं और कछ राजाओं के अधीन । यहाँ राजाधीन देश से एक- 
तन्त्र राज्य का ऑर गणाधीन देश से गण-राज्य या प्रजातन्त्र 
राज्य का तात्यय है। पाशिनि का एक सूत्र “जनपद शब्दात्‌ 
क्षत्रियादअू” है। इसका अर्थ यद्‌ है कि “अपत्य अथ में अच्यू 
प्रत्यय उसी शब्द के साथ लगता है, जा देश और क्षत्रिय दोनों का 
वाचक हो ।” इस सूत्र पर कात्यायन का यह वालतिक है--- 
“्षत्रियादेकराजात्‌ संघप्रतिपधाथम्‌” अथान्‌ “अच प्रत्यय 
अपत्य अथ में उसी शब्द में लगना चादिए, जो देश और क्षत्रिय 
दोनों अथों का बोधक हो; पर शर्तें यह है कि उस देश में एक 
राजा का आधिपत्य हो । जिस देश में संघ या समूह का राज्य 
हो, उस देश के बाची शब्द में अपत्य अथ में अच् प्रत्यय नहीं लग 
सकता ।” इससे स्पष्ट है. कि संघ या गण-राज्य एक प्रकार के 
प्रजातन्‍्त्र राज्य थे; अथोत्‌ उनमें एक मनुष्य का राज्य नहीं, बलि 
समूह का राज्य था। प्राचीन बोद्ध काल के संघों या गण राज्यों 
की सूची ओर वर्णन ऊपर आठवें अन्याय में दिया गया है । 
संधां या गय राज्यों को शालन-व्यवस्था--संघों या गण- 
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राज्यों की शासन-व्यवस्था कैसो थी, अथोत्‌ उनका शासन किस 
प्रकार होता था, इसके सम्बन्ध में प्रत्यक्ष रीति पर किसी ग्रन्थ में 
कुछ नहीं लिखा है । कौटिल्य ने भी अपने अथशास्त्र में संघों या 
गरा-राज्यों की शासन-प्रणाली के बारे में कुछ नहीं लिखा है । 
अतएव संघो या गण-राज्यों की शासन-व्यवस्था के बारे में कुछ 
लिखने के लिये हमें केवल अप्रत्यक्ष प्रमाणों का सहारा लेना 
पड़ता है। इस सम्बन्ध में मुख्य प्रमाण बौद्धों का भिश्षु-संघ है; 
क्योंकि बुद्ध भगवान ने अपने भिन्षु-संघ की व्यवस्था इन्हीं 
राजनीतिक संघों या गण राज्यों की शासन-व्यवस्था के आदश 
पर की थी ! बुद्ध भगवान्‌ शाक्यों और लिच्छबियों के प्रजातम्त्र 
या गण-राज्य मे पाले पोसे गये थे, उनकी हर एक बात से पूरी 
तरह परिचित थे और उनकी शासन-व्यवस्था अच्छी तरह 
जानते थे । भिक्षु-संघ स्थापित करते समय उनकी दृष्टि के 
सामने शाक्यों और लिच्छ॒बियों के संघया गण राज्य का 
आदशे रहा होगा ओर उन्होंने अपने भिश्षु-संघ की शासन-व्य- 
वस्था राजनीतिक संघ या गण-राज्य की शासन-व्यवस्था के ढंग 
पर की होगी । अतएव भिश्ु-संघ की शासन-व्यवस्था से हम 
राजनीतिक संघ या गण-राज्य की शासन-व्यवस्था का अनुमान 
कर सकते हैं । विनय-पिटक में भिक्षु-संघ की व्यवस्था का वर्णन 
बहुत विस्तार के साथ दिया गया है। यहाँ उसी के आधार 
पर मुख्य मुख्य बातें दी जाती हैं--- 

परिषद्‌--प्रत्येक संघ में एक परिषद्‌ होती थी। इस परिषद्‌ 
की बेठक कब होनी चाहिए, कैसे होनी चाहिए, किन किन 
लोगों को उसमें राय देनी चाहिए और कैसे राय देनी चाहिए 
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आदि बातो के विशेष नियम बने हुए थे | संघ के कुल भिक्षु इस 
परिषद्‌ के सभ्य हो सकते थे | उनमे से हर एक को उसमें राय 
देने का अधिकार था। परिषद्‌ में हर एक सभ्य के लिये अवस्था 
ओर गौरव के अनुसार आसन नियत रहता था । इसके लिये एक 
विशेष कर्मचारी रहता था, जिसे “आसन-प्रज्ञापक” कहते थे । 

परिषद्‌ में प्रस्ताव का नियम--जब परिपदू मे सब सम्य 
जमा हो जाते थे, तब जो सभ्य प्रस्ताव करना चाहता था, वह्‌ 
अपना प्रस्ताव परिपद्‌ के सामने रखता था। प्रस्ताव की सू चना 
को “ज्ञप्ति” कहते थे। “ज्ञप्ति” के उपरान्त “कमंवाचा” होती 
थी; अथान्‌ उपस्थित सभ्यो से प्रश्न किया जाता था कि 
आप लोगा को यह अस्ताव स्वीकृत है या नहीं। यह प्रश्न या तो 
एक बार किया जाना था या तीन बार | जब प्रश्न एक बार 
किया जाता था, तब उस कमे को “ज्ञप्ति-द्वितीय” कहते थे; और 
जब प्रश्न तीन बार किया जाता था, तब उसे “ज्ञप्ति-चतुथ" 
कहते थे। ये सब काररवाइयों इस प्रकार की जाती थी-- 

जब कोई नया व्यक्ति बौद्ध संघ मे भत्ते हान के लिये आता 
था, तब परिषद्‌ के सब सभ्य जमा हो कर इस बात पर विचार करते 
थे कि वह संघ में भर्ती किया जाय या नहीं। उनमें से एक 
सभ्य यह “ज्नप्ति” या प्रस्ताव संघ के सामन रखता था--“मे 
संघ को यह सूचित करता हूँ कि अमुक नाम का यह व्यक्ति अमुक 
नाम के उपाध्याय से उपसंपदा (दीक्षा) अहण करके संघ में भर्ती 
होना चाहता है । वह उपसपदा प्रहण करने के लिये संघ की 
आज्ञा चाहता है। यदि सघ आज्ञा दे, तो वह भर्ती किया जाय | 
यदि कोई इस प्रस्ताव के विरुद्ध हो तो बोले ।” इस ज्ञप्ति के बाद 


२०५ राजनीतिक विचार 


चह तीन बार “कमंवाचा” करता था; अर्थात्‌ तीन बार वह प्रस्ताव 
उपस्थित करता था । परिपद्‌ का कोई कार्य तब तक नियमानुसार 
न सममा जाता था, जब तक उसके संबंध में परिषद्‌ के सामने 
एक बार “ज्ञप्ति? और एक या तीन बार “कमंवाचा” न हो । 
जब प्रस्ताव नियमानुसार एक या तीन बार संघ के सामने रस 
दिया जाता था, तब वह आप ही आप स्वीकृत हो जाता था । 
बहुमत-यदि कोई सभ्य प्रस्ताव के विरुद्ध कुछ कहता था और 
उस पर मनत-मभेद होता था, तो उपस्थित सभ्यों की राय ली जाती 
थी; और बहुमत के अनुसार ही फैसला किया जाता था | राय 
(वोट) लेने के पहले सम्य-गण व्याख्यान के द्वारा अपने अपने 
विचार प्रकट करते थ और अपनी अपनी राय पर जोर देते थे । 
सभ्यों की राय भिन्न भिन्न रंग की शलाकाओं के द्वारा ली जाती 
थी । एक मत के लिये एक रंग की शलाका होती थी और दूसरे 
मत के लिये दूसरे रंग की। यह शलाका आज कल के वोटिंग 
टिकट या पर्च का काम देती थी । लोगों की राय लेने के लिये 
ओर उन्हें यह बतलान के लिये कि किस रंग की शलाका से क्‍या 
तात्पय है, सघ की ओर से एक मिश्नु नियत रहता था, जिसे 
“शलाका-ग्रादक'” कहते थे । जो मनुष्य निष्पक्ष, निर्मीक और 
इंप्या से रहित होता था, वही “शल्लाका-ग्राहक” नियुक्त होता था । 
सभ्यों की राय या तो प्रकट रूप से ली जाती थी, या गुप्त रूप से । 
अनुपस्थित सभ्यों की राय---जब कोई सभ्य, बीमारी या 
ओर किसी कारण से, उपस्थित न हो सकता था, तब वह अपनी 
राय भेज देता था। अनुपस्थित सभ्यों की नियमानुसार सम्मति 
को “छन्द” कहते थे । परिषद्‌ की कोई बैठक तब तक नियमानु- 
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कूल न समझी जाती थी, जब तक सम्मति देने का अधिकार 
पाये हुए कुल सभ्य उसमें उपस्थित न हों; या किसी कारण अलु- 
पस्थित होने पर उन्होंने नियमानुसार अपनी सम्मति न प्रकट की हो। 
अधिवेशन के लिये कम से कम उपस्थिति या कोशम-- 
कम से कम कितने सभ्यों की उपस्थिति होने पर परिषद्‌ की बैठक 
हां। सकती थी, इसके नियम का बड़ा खयाल रक्खा जाता था। 
भिन्न भिन्न कार्यों के लिये भिन्न भिन्न संख्या नियत थी । कुछ काय 
तो ऐस थे, जिनके लिये केवल चार सभ्यो की उपस्थिति आवश्यक 
थी; और कुछ ऐसे थे, जिनके लिये कम से कम बीस भिक्षुओं 
की उपस्थिति परमावश्यक थी। यदि बिना “कोरम” या निर्दिष्ट 
संख्या के परिषद्‌ की बेठक होती, तो वह्‌ नियम-विरुद्ध समझी 
जाती थी। यदि किसी उपस्थित सम्य की राय में परिषद्‌ की 
बेठक नियम-विरुद्ध होती, तो वह उसका विरोध कर सकता था । 
गणु-पूरक या हिप (४४४।०)-- यदि यह समम्का जाता था कि 
परिषद्‌ की किसी बेठक में “कोग्म” या निरदिष्ट संख्या न पूरी 
होगी, तो “कोरम पूरा करन का प्रयत्न किया जाता था। इस 
काम के लिये एक सभ्य नियत किया जाता था, जो “गण-पूरक' 
कहलाता था। इसे अंगरेज़ी में “हिप” कह सकते है । 
परिपद्‌ की बेठक के संबंध मे इसी तरह के अनेक छोटे 
बड़े नियम थे, जिनका यहाँ उल्लेख करना असंभव है । यहाँ केवल 
मोटी मोटी बातो का उल्लेख किया गया है। पर जो कुछ 
ऊपर लिखा गया है, उसस पाठकों न समम लिया होगा कि आज 
कल के सभ्य देशों में पालिमेंट या काउन्सिल आदि की बैठकों 
के जो नियम हैं, प्रायः व सब बौद्ध काल के संघों और गण-राज्यों 
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में भी बरते जाते थे। “प्रस्ताव”, “बहुमत”, “वोट”, “बोटिंग 
टिकट” या पर्चा, “कोरम”, “हिप?” इत्यादि वतमान समय की 
पालिमेंटों, कारन्सिलों और मीटिंगों की विशेषताएँसममी जाती हैं | 
पर वास्तव में ये सब बातें दूसरे नाम से बौद्ध काल के संघों और 
गण-राज्यों में भी प्रचलित थी । कदाचित्‌ इस बात पर कुछ लोग 
विश्वास न कर और कहे कि प्राचीन प्रंथों के शब्दों की तोड़ 
मरोड्कर ये सब अर्थ निकाले गये हैं । पर मिस ग्रंथ (विनय 
पिटक) के आधार पर यह वर्णन दिया गया है, वह सब के सामने 
तैयार है । उस ग्रंथ का अनुवाद अंगरेजी में भी हो गया है और 
“सेक्रेड बुक्स आफ दि इंस्ट सीरीज” में छपा है । 

यहाँ यह भी ध्यान रखना चाहिए कि संघ के “ज्ञप्ति ”, 
“कर्मवाचा”, “शलाका-आहक ',“गणपूरक” आदि पारिभाषिक या 
सांकेतिक शब्दों की व्याख्या बुद्ध ने कही नहीं की है | यदि संघ 
के भिन्न भिन्न नियमों या पारिभाषिक शब्दों के जन्मदाता बुद्ध 
ही होते, तो वे उन नियमों और पारिभाषिक शब्दों की व्याख्या 
विस्तार के साथ और अवश्य करते । अतएव सिद्ध है कि बुद्ध 
ने इन सव नियमों और पारिभाषिक शब्दों को उन प्रजातन्त्रों 
या गण राज्यों से अहण किया था, जो उनके समय में प्रचलित 
थे। बुद्ध के समय में ये सब पारिभाषिक शब्द सब साधारण में 
इतने अधिक अ्रचलित थे कि बुद्ध भगवान्‌ उनकी व्याख्या करने 
की कोई आवश्यकता ही न सममते थे । 





ग्यारहवों अध्याय 


प्राचीन बोद्ध काल की सामाजिक अवस्था 


चार धर्णु-बुद्ध के समय में तथा उनके बाद भी प्राचीन 
भारत की सामाजिक दशा कैसी थी, इसकी कुछ कुछ कलक 
जातक कथाओं और प्राचीन बौद्ध प्रन्थों में जहाँ तहाँ दिखलाई 
पड़ती है । इन भ्न्थों से पता लगता है कि उस समय का समाज 
चार वर्णों में विभक्त था। चारो वर्णो" का भिल्लु-सप्रदाय के 
साथ जो सम्बन्ध था, उसके बारे में बुद्ध भगवान्‌ ने एक स्थान 
- पर अपने शिष्यों स कहा था-“मिक्षुओ, जिस प्रकार गंगा, यमुना 
आदि बड़ी बड़ी नदियाँ समुद्र में मिलने पर अपना नाम और 
रूप खो देती हैं और समुद्र के रूप में बदल जाती हैं, उसी प्रकार 
खत्तिय ( क्षत्रिय ), बाम्हण (त्राह्मण) वेस्स ( वेश्य ) और सुद्ध 
(श॒द्) जब घर छोड़कर मि्तु-सम्प्रदाय में आते है, तब अपना 
नाम और वर्ण खो देते हैं और समण ( श्रमण ) कहलाने लगते 
हैं ॥।” एक दूसरे स्थान पर बुद्ध भगवाव्‌ कहते हैं--“हे राजन , 
क्षत्रिय, ब्राह्मण, वेश्य और शद्र ये चार वण हैं। इन चारों 
वर्णो' में क्षत्रिय और ब्राह्मण श्रेष्ठ हैं  । 
ऊँच नीच का भांव--कुछ लोगों का विश्वास है कि बुद्ध 
भगवान्‌ ने वण-विभाग बिलकुल उठा दिया था; पर वास्तव में यह 














# विनय पिटक ( चुल्लवग्य )---६. १०-४५ 
| सज्कम-निकाय ( कण्णकथाल सुत्त ), 
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बात नहीं है। बौद्ध धर्म का श्रचार होने के वाद भी वर्ण-भेद 
बना रहा | जैसा कि ऊपर लिखा गया है, बौद्ध ग्रन्थों में अ्रनेक 
स्थलों पर वरणं-विभाग का उल्लेख आया है। बौद्ध मिश्षुओं के 
संप्रदाय में भी वर्ण विभाग का भाव दूर नहीं हुआ था । “तित्तिर 
जातक” में लिखा है कि एक बार बुद्ध भगवान्‌ ने भिन्लुओं 
की सभा में पूछा कि सब से अधिक ओर सब से पहले क्रिसका 
आदर होना चाहिए ? इसके उत्तर म॑ कुछ भिश्लुओं ने कहा--- 
“जो मनुष्य क्षत्रिय कुल से भिप्लु-संप्रदाय में आया हो, वहीं" 
अधिक पूजनीय है #।” दूसरे सिक्षुओं ने कहा--“ जो मनुष्य 
आाह्यण या वैश्य कुज् से भिक्षु-संप्रदाय में आया हो, बदी अधिक 
पूजनीय है | ।” इस उल्लेख से पता लगता है. कि उस समय 
समाज में ऊँच और नीच का भाव फैला हुआ था; यहाँ तक कि 
संसार स विरक्त भिश्नु लोग भी इस भाव से रहित न थे । 
समान वणु में विधाद सम्बन्ध--जातक कथाओं से पता 
लगता है कि उस समय विवाह-सम्बन्ध आम तौर पर समान 
बरण में होता था। लोग इस बात का बड़ा ध्यान रखते थे कि 
समान जाति या पशे के लोगों में विवाह-सम्बन्ध किया जाय, 
जिसमें रुधिर की पवित्रता बनी रह । जब माता-पिता अपने पुत्र 
का विवाह करना चाहते थे, तब वे अपने ही वर्ण की कन्या ढूँढते 
थे; या अपने पुत्र को यह सलाह देते थे--“समान जाति की 
कन्या का पाणिग्रहण करो” ( एक समजातिककुला कुमारिक 
गराह ) । एक जातक-कथा में ब्राह्मण माता-पिता अपने पुत्र से 


# “खत्तिय कुला पब्बजितो! । 
+ “ब्क्षणकुला गहपतिकुला पब्बजितो । 
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कह रहे है--“बेटा, ब्राह्मण कुल की लड़की लाना” ( ज्राह्मण- 
कुल कुमारिकं आनेथ )। जातक-कथाओं में ऐसे अनेक स्थल 
हैं, जिनमें समान जाति में विवाह करने पर जोर दिया गया है। 
उन्ही कथाओं से यह भी जाना जाता है कि विवाह करने के समय 
लड़के या लड़की की रुचि या इच्छा का खयाल नहीं किया जाता 
था। बढ़े बूढ़े आपस में बातचीत करके विवाह-सम्बन्ध तै कर लेते 
थे और अपने लड़के या लड़की से इस वारे में राय नहीं लेत 
थे। आम तौर पर वर और कन्या दोनो युवावस्था के होते थे । 

साधारण नियम तो यही था कि विदवाह-सम्बन्ध समान जाति 
या वर्ण में होता था । पर इस नियम के विरुद्ध बहुधा असमान 
जाति या वर्ण में भी विवाह-सम्बन्ध के उदाहरण जातक कथाओं 
में पाये जाते हैं। “भद्दसाल जातक” से पता लगता है कि 
कोशल के राजा ने एक शूद्रा स्त्री से विवाह किया था; और 
उससे जो सनन्‍्तान हुई थी, बह क्षत्रिय समभी जाती थी। इसी तरह 
“कट्रह्ाारि जातक” से पता लगता है झि एक राजा ने शूद्र लक- 
ड़िदारे की लड़की को अपनी प्रधान रानी बनाया था, और उससे 
जो लड़का हुआ था, उसे युवराज पद मिला था। 

चाजियों की प्रधानता--जातका तथा अन्य बौद्ध प्ंथों में 
क्षत्रिय लोग सब वर्णों से श्रेष्ठ कहे गये हैं। ब्राह्मण तथा 
वैश्य उनसे नीचे सममे गये हैं । बौद्ध प्रंथों के अनुसार समाज 
में क्षत्रियों को मयादा सब से बढ़ी चढ्दी थी। उन में त्राह्मणों 
का उल्लेख अपमान और नीचतासूचक शब्दों में किया गया 
है; तथा त्राह्मणों के लिये “तुन्छ ब्राद्यण” “ज्ीच ब्राह्मण” आदि 
शब्द आये हैं । 
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इसमें कोई सन्देह नहीं कि उस समय क्षत्रिय लोग विद्या, 
ज्ञान और तपस्या में ब्राह्मणों का मुकाबला करत थे। पर बौद्ध 
ग्रथो की यह बात कि ज्षत्रिय ब्राह्मणों स भी श्रेष्ठ थे, ठीक नहीं “ 
जेंचती; क्‍योंकि बौद्ध ग्रंथ अधिकतर ज्षत्रियों के लिखे हुए हैं। 
भिक्षुओं का अधिकांश भिक्षु-संग्रदाय में आने के पहले क्षत्रिय 
बर्ण का ही था। उन लोगो का भिक्षु होने के बाद भी अपने 
पूव बण की प्रशंसा करना कोई आम्य की बात नहीं है। इसके 
सिवा वोद्ध भिश्तु ब्राह्मणों के कट्टर निरोधी थे । अतः इस विषय 
में बौद्ध ग्ंथों को प्रामाणिक मानना उचित नहीं जान पड़ता । 

चत्रिय---जातक अंथों स पता लगता है कि “क्षत्रिय” कोई 
अलग जाति न थी । शासक या राजा, ओर जिनस उनका पारि- 
बारिक सम्वन्ध था, सब क्षत्रिय कहलाते थे । कज्षत्रियों के अलग 
अलग कुल थे, जा अलग अलग स्थानो में राज्य करते थे | बाद 
को यही क्षत्रिय कुल एक जाति में परिणत हो गये। राज्य के जितने 
बड़े बड़ ओदद थे, वे सब्च इन्ही ज्षत्रियों के हाथ में थे । क्षत्रिय 
लोग अपने रक्त की शुद्धता पर बड़ाजार देते थ। जो ज्ञत्रिय दूसरे 
वण या जाति में विवाह-सम्बन्ध करता था, वह हीन सममता 
जाता था| ज्षत्रिय पुरुष और ब्राह्मण स्त्री के विवाह-सम्बन्ध से 
जो सन्‍्तान द्वोती थी, वह ब्राह्मण सममी जाती थी, ज्ञत्रिय नहीं। 
इसी तरह से ब्राह्मण पुरुष ओर ज्षात्रिय स्त्री के विवाह-सम्बन्ध से 
जो सनन्‍्तान होती थी, वह भी ब्राह्मण दी समझी जाती थी, क्षत्रिय 
नहीं । इससे सूचित होता है कि क्षत्रिय लोग रक्त की शुद्धता का 
बहुत ध्यान रखते थे । उस समय क्षत्रिय लोग विद्या, बुद्धि और 
आत्मिक ज्ञान में आ्राह्म णों से कम नहीं होते थे। बुद्ध भगवान्‌ और 
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महावीर स्वामी क्षत्रिय ही थे। त्राह्मण बालकों की तरद्द क्षत्रिय 
बालक भी अपने जीवन का कुछ अंश वेद आदि पढ़ने में बिताते 
थे । “गामणिचण्ड जातक” में कहा है कि एक राजा अपने राज- 
कुमार को सात वर्षों तक तीनों वेदों और सब लौकिक कतेव्यों 
की शिक्षा देता था । राजकुमार लोग विद्याध्ययन के लिये प्रायः 
किसी ब्राह्मण के पास अथवा तक्षशिला आदि विद्यापीठों में जाते 
थे। उन दिनों तक्षशिला बड़ा प्रसिद्ध विश्व-विद्यालय था । बनारस 
तक के विद्यार्थी इतनी दूर पेइल चलकर वहा पहुँचते थे। 
अध्ययन के विषय तीनो वेद और अठारहो विद्याएँ लिखी गई हैं । 

ब्राह्षण--उस समय ब्राह्मणों की एक जाति बन गई थी । 
ब्रक्षण जन्म से होता था, न कि कर्म से #। आाह्मण अपनी 
जीविका के लिये नीच स नीच काम करने पर भी “ब्राह्मण ' ही 
बने रहते थे । वे लोग अपने को सब वर्णों से उच्च समझते 
थे; क्योंकि वही यज्ञ करा सकते थे और ज्षत्रियों के पुराहित बन 
सकते थे । त्राह्मण अंथो में त्राह्मगगों फे जीगन का जा चित्र मिलता 
है, वह उनके आदश जीवन का है । पर जातको में ब्राह्मणों का 
जो चित्र मिलता है, वह्‌ उनके साधारण और घरेत्धू जीवन का 
है । उनमे हम जाह्मणों को अध्यापक, विद्यार्थी, किसान, पुरोहित 
ओर व्यापारी आदि के रूप में पाते हैं । ब्राह्मण दो भागों में 
बाँटे गये हैं-एक सच्चे आदश ब्राह्मण और दूसरे सांसारिक त्राह्मण | 
सच्चा ओर आदशे ब्राह्मण केवल ब्राह्मण कुल में जन्म लेने, 
यज्ञ करने या वेद पढ़ने से नहीं होता था, बल्कि अच्छे कर्म करने 





* “बाह्मणो नाम जातिया आाह्मणो ।” विनयपिटक, निस्सग्गिय, १०. २-१ 
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से होता था । उस समय सब लोग ऐसे ब्राह्मणों की प्रतिष्ठा करते 
थे । “समण” (श्रमण) ओर “त्राह्मण” शब्द जातकों तथा अन्य 
बौद्ध ग्रंथों मे साथ साथ आये हैं | इससे पता लगता है कि सच्चे 
ब्राह्मणों की प्रतिष्ठा श्रमणों के बराबर होती थी। ब्राह्षणों का 
जीवन चार आश्रमो में विभक्त था। त्रह्मचय आश्रम में वह गुरु 
के यहाँ रहकर विद्या पद्ता था; और इसके बाद ग्ृहस्थाश्रम में 
प्रवेश करता था । बाद को ग्रहस्थाश्रम का त्याग करके वानप्रस्था- 
श्रम अहण करता था: या तपस्वी की तरह जीवन बिताता था; 
या विद्यारथिया को शिक्षा देता था। चौथा आश्रम संन्‍्यासी या 
भिश्षु का था । इस आश्रम में वह भिक्षा माँगकर उदर-पालन 
करता था । कभी कभी कोइ त्राह्मण अह्मचयाश्रम के बाद ही संन्या- 
साश्नम में प्रविष्ट हो जाता था । जब ब्राह्मण बालक सोलह वष 
का होता था, तब गुरु के यहाँ भेजा जाता था। इस बीच मे कदा- 
चिन्‌ वह घर ही में पढ़ाया जाता था | प्रायः विद्यार्थी पढ़न के 
लिय तक्षशिला में भेज जाते थे। व तीनों बेंदों का अध्ययन करते 
थे। किसी त्राह्मण का प्रशंसा में कहा जाताथा कि वह तीनों बेदों 
का पूर्ण पणिडित है (तिरुणं बेदानं पारंगतो) | “तिलमुद्ठि जातक 
से पता लगता है कि विद्यार्थी (अन्तबासिक) दो प्रकार के होते थे-- 
एक “धर्मान्तवासिक” जो गुरु को सेवा-झुश्रपा करत और उसके 
बदले में विद्या पढ़त थे; ओर दूसरे “आचाय भागदायक जो गुरु 
को शुरु-दक्षिणा देकर विद्याध्ययन करते थे। गुरु के यहाँ विद्यार्थी 
पुत्रवत्‌ रहत थे। ऊपर जा वन किया गया है, वह आदशे 
ब्राह्मणों का है । पर उस समय बहुत से ब्राह्मण ऐसे भी थे, जिन्हें 
हम “सांसारिक” या “दुनियावी” ब्राह्मण कह सकते हैं । ऐस 
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ब्राह्मण “ब्रह्मवंधु” (नीच जाद्ाण) कहे गये हैं । वे यज्ञ कराते थे, 
पुरोद्तिती करते थे, राजा को शकुन आदि बताते थे, और मन्त्र 
के द्वारा भतों तथा पिशाचों को वश में करते थे। जातकों सें 
ब्राह्मण खेती करते, हल चलाते और पशु-पालन करते हुए दिखाये 
गये हैं | ऐसे त्रापण “कस्सक-जआह्ण'” (कषक-ब्राह्मण) कहे गये 
हैं। ब्राह्मण व्यापार करते हुए भी लिखे गये हैं । “महासुतसोम 
जातक” में लिखा है कि एक ब्राह्मण व्यापारी ५०० छकड़ों पर 
माल लादकर व्यापार करने के लिये पूरब से पच्छिम को जाता 
था। “गग्ग जातक” से पता लगता है क्रि ब्राह्मण व्यापारी इधर 
उधर घम फिरकर माल वचते थे। “फनन्द जातक में एक ब्राद्मण 
बढ़ई ( ब्राह्मण वहकि ) का नाम आया है, जो शहर के बाहर 
बढुइयों के ग्राम (वढ़की याम) में रहता ओर छुकड़े बनाता था। 
वेश्य--जातकों से पता लगता है कि उन दिलों वैश्यों की 
कोई अलग जाति न थी। जो लोग खेती और व्यापार करते थे, 
वहीं वैश्य कहे जाते थ । जातकों में उनके लिये अधिकतर “गहपति” 
(गृहपति) ओर “कुटुम्बिक' शब्द आये है। उन्हें अपने कुल 
का बड़ा अभिमान रहता था; इसी लिये वे अपने को “कुज-पुत्ता 
फहते थ । वे प्रायः अपन बरात्र के कुल में ही विवाह सम्बन्ध 
करते थे | राजाओं के दरवार में ग्रहपतियों का उनके धन और 
पद के कारण बड़ा सम्मान होता था। ग्रहपतियों का प्रतिनिधि 
“सेट्टि” (श्रेष्चिन) कहलाता था । ज्राह्मण और क्षत्रिय बालकों की 
तरह्द वैश्य बालक भी विद्याध्ययन के लिये गुरु के यहाँ जाते थे। 
उन्हें भी ठीनों वेदों की शिक्षा दी जाती थी। “निमोध जातक 
से पता लगता है कि राजग्रह के एक सेट्टि (सेठ) ने अपने दो 
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पुत्रों को विद्या पढ़ने के लिये तक्षशिला भेजा था। “श्रट्टान 
जातक में लिखा है कि एक सेठ का लड़का ओर एक ज्ञत्रिय 
कुमार एक ही साथ गुरु के यहाँ पढ़ते थे । प्रायः हर एक व्यापार 
या उद्यम करनेवाले गृहपति की अलग श्रणी या समूह था । 
शूद्र--बोद्ध य्ंथों में “सुद्ध/ (शूद्र) शब्द भी आता है; पर 
इससे यह नहीं भिद्ध द्ोता कि शूद्रों की कोइ अलग जाति थी । 
असमभ्य अतायों को ही सभ्य आय “शूद्र” कहते थे। जातकों 
में उनके लिये प्राय: “हीन जाति” शब्द का प्रयोग किया गया है । 
इन द्वीन जातियों से कुछ तो वहुत ही असमभ्य ओर जंगली थीं । 
ऐसी एक ह्वीन जाति “चाण्डालो” की थी। चाण्डाल लोग नगर 
के बाहूर एक गाँव में रहते थे। वह गॉव उनके नाम से “चशणशडाल 
गाम' कहलाता था । उस गाँव में और कोई जाति न रहती थी । 
“वित्तसभूत जातक” तथा “मातंग जातक” से पता लगता है 
कि उनको छूना तो दूर रहा, उन्हें देखना भी पाप समका जाता 
था । उनकी छूई हुई चीज अशुद्ध मानी जाती थी | उनकी बोली 
भी भिन्न होती थी | वे अपनी बोली से कट पहचान लिये जाते 
थे। “चित्तसंभूवत जातक” से पदा लगता है कि दो चाणडाल” 
जाह्मण के वेश में विद्याथ्ययन के लिये तत्तशिला गये थ। पर एक 
दिन वे अकस्मान्‌ अपनी बोली (चाण्डाल-भाषा) से पहचान लिये 
गये । चारडालों के साथ साथ “पुक्कसो” का भी नाम आता है। 
मनु-स्सृति में पुकस की जगह “'पुकस” लिखा मिलता है । पुकूस 
भी अनाये जातिके थे । समाज में उनका दुजो बहुत ही नीचा था । 
“सोलवीमंस जातक” से पता लगता है कि वे फल तोड़कर 
निवाह करते थे। मनुस्मृति में उनका काम गुफा में रहनेवाले 
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जानवरों को पकड़ना और मारना लिखा है । इससे पता लगता 
है कि वे शिकार वगैरह करके अपना पेट पालते थे । जातकों में 
“ज्ेसाद” नाम की एक और दीन जाति का उल्लेख है । मनुस्म॒ति 
में जिस “निपाद” जाति का उल्लेख है, वह यही “नसाद” जाति 
है । मनुस्मति के अनुसार उनका काम मछलियाँ मारना था। 
जातकों मे उनका काम शिकार करना लिखा है। अत्त: सिद्ध है कि वे 
मछली मारकर और शिकार करके निवाह करते थे। चाण्डालों 
की तरह उनसे भी घृणा का व्यवहार किया जाता था और वे 
भी नगर के बाहर अलग गाँव में रहते थ। वह गाँव उनके नाम 
से “नसादगाम” कहलाता था| इसके सिवा “वश” (बाँस की 
चीज़ बनानवाल) “रथकार” (रथ बनानवाल), “चस्मकार 
(चमार), “नहापित” (नाई), “कुंभकार” (कुम्हार), “दन्तवाय' 
(जुलाहे) थादि भी द्वीन जाति के भिने जाते थे । 

मेगास्थिनीज़ के अनुसार सामाजिक दशा-जातको और 
बौद्ध ग्ंधा मे जैसी सामाजिक दशा का वर्णन पाया जाता है, प्राय 
बेसी ही सामाजिक दशा मेगास्थिनीज़ के भारत-वर्णन में भी 
मिलती है। मेगास्थिनीज न भारतवासियों को सात 'जावियों में 
बॉटा है--प्रथम जाति ब्राह्मणों की, दूसरी श्रमणों की, तीसरी 
योद्धाओ की, चौथी किसानों की, पॉचरवीं चरवादों और शिक्वारियों 
की, छठी शिल्पकारों की और सातवीं दूतो की थी । यह्‌ बिल्कुल 
स्पष्ट है कि ये जातों जातियाँ ऊपर जिखे हुए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और श॒द्व चारो वर्णों में आ जाती हैं । 

ब्राह्मणों के बारे में मंगास्थिनीज़ लिखता है---त्राह्मणों के 
बालक एक मनुष्य के उपरान्त दूसरे मनुप्य की रक्षा में रक्खे 
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जाते हैं; और ज्यों ज्यों बे बड़े होते जाते हैं, त्यों त्यों पहलेवाले 
गुरु से अधिक योग्य गुरु उन्हें मिलते हैं। उनका निवास नगर 
के पास किसी वन या उपवन में होता है । वे बड़ी सीधी सादी 
चाल से रहते हैं और फस की चटाई अथवा मृगछाला पर सोते 
हैं। वे मांस-भोजन तथा शारीरिक सुखो से बचते हैं और अपना 
समय धार्मिक विषयो के अध्ययन में बितात हैं। सेतीस बष तक इस 
प्रकार रहकर वे अपने अपने घर लौट जाते हैं और वहाँ शान्ति- 
पूवेक शेप आयु बिताते हैं। तब वे उत्तम वस्त्र और आभूषण 
धारण करते ओर मांस खाते हैं; पर वह मांस किसी पालतू या - 
लाभदायक पशु का नहीं होता। वे गस्म ओर अधिक मसालेदार 
भोजन से परहेज करते हैं। वे जितनी चाहें, उतनी स्त्रियों से 
विवाह कर सकते हैं, जिसमे बहुत सी सनन्‍्तति उत्पन्न हो ।” 

श्रमगणों के बारे में मेगास्थिनीज़ कहता है--“व बनों में रहत 
हैं; वहाँ पड़ो की पत्तियाँ तथा जंगली फल-फूल खाते हैं; और पेड़ों 
की छाल के बने हुए कपड़े पहनते हैं । उनमे से कुछ लोग वैद्य का 
काम करते है। उनकी सर्वोत्तम औषधे मरहम और लेप हैं। 
सब साधारण के काय्योँ स रहित होने के कारण वे न तो किसी 
के मालिक हैं और न किसी के नौकर ।” 

योद्धा या क्षत्रिय जाति के बारे में मेगास्थिनीज़ ने बहुत 
संक्तेप मे लिखा है--“योद्धा लोग युद्ध के लिये तैयार किये जाते थे; 
पर शांति के समय वे आलस्य और तमाशे आदि में जीवन बिताते 
थे । कुल सेना का खच सरकारी खजाने से दिया जाता था ।” 

किसान, चरवाहे और शिल्पकार ये तीनों वैश्य और शूद्र 
वर्णों के अन्दर आ सकते हैं। भेगास्थिनीज़ ने इनका बहुत 

श्पू 


बोद्ध-कालोन भारत २१८ 


मनोरंजक वृत्तास्त लिखा है। युद्ध आदि से बचे रहने के कारण 
किसान अपना पूरा समय खेती करने में लगाते थे | यदि खेती का 
काम करते हुए किसी किसान के पास कोई शत्रु आ जाता था, 
तो वह उसे कोई हानि न पहुँचाता था। किसान लोग राजा को 
कर देते थे; क्योंकि कुल्न देश राजा की संपत्ति समझा जाता था। 
राजा के सिवा ओर कोई भूमि का मालिक नहीं माना जाता था , 

चरवाहे और शिकारी नगर अथवा गाँव में नहीं, बल्कि खेमों 
में रहते थे। वे छिंसक और जंगली जानवरा का शिकार करके 
ओर उन्हें फँसाकर देश को उनके उपद्रव से बचाते थे । 

शिल्पकारों में कुछ लोग शस्त्र बनाते थे; और कुछ लोग 
ऐसे यन्त्र निर्माण करते थे, जो खेती आदि के जिये उपयोगी होते 
थे। य लोग केवल कर से हो मुक्त नहीं थे, बल्कि इन्हें राज्य से 
भी सहायता मिलती थी । 

मेगास्थिनीज़ ने सातवी जाति दूतों की लिखी है । पर इसमे 
मेगास्थिनीज़ को भ्रम हुआ है । दूतों की कोई अलग जाति न थी । 
सब जाति के लोग दूत हो सकते थे । वे राजा के यहाँ नौकर होते 
थे | उनका कतंव्य राज्य की सब बातों का पता लगाकर राजा 
को सूचित करना होता था । 

ब्राह्मण अंथों के अचुसार सामाजिक दशा---ऊपर बौद्ध मंथो 
ओर मेगास्थिनीज़ के अनुसार साजिक दशा का वर्णन किया गया 
है । अब हम तत्कालीन ब्राह्मण ग्रंथों के अनुसार प्राचीन बौद्ध 
काल की सामाजिक दशा का कुछ दिग्दशन कराना चाहते हैं । 

“ इसझ्के मुख्य साधन ब्राह्मण अंथ धमम-सूत्र और यृक्य-सूत्र हैं । इन्ही 

सूत्र अंथों के आधार पर यहाँ कुछ बातें दी जाती हैं । 
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उस समय ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र इत चार वर्णों 
के सिवा बहुत सी नई जातियाँ उत्पन्न हो गई थी । इन जातियों 
में मुख्य ये थों--च।ण्डाल, वैण, पुकस, सूत, अम्बष्ठ, उम्र, निषाद, 
पारसव, मागध और आयोगव आदि । सूत्रकारों ने इन जातियों 
को चार वर्णों में से निकालने का यत्न किया है । उदाहरणार्थ उन्होंने 
चाण्डाल की उत्पत्ति शुद्र पुरुष और आाह्यण स्त्री से मानी है | 
चाण्डाल, वैश, पुकस और निषाद का उल्लेख बौद्ध जातकों में 
भोी आया है। जैसा कि पहले कहा जा चुका है, ये जातियाँ 
वाघ्तव में उन अनायों की थीं, जिन्हे आया ने हराया था और 
जो उस समय तक असम्य थे । 

धसं-स॒त्रों में वेद पढ़ना, यज्ञ करना और दान देना आदि 
द्विजों अथात्‌ ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वेश्य तीनों के लिये कहा गया 
है । ब्राह्मणों का विशेष काय यह था कि वे दूसरो के लिये यज्ञ 
करते थे, दान लेते थे और बेद पढ़ाते थे । आवश्यकता पड़ने पर 
थे खेती ओर व्यापार भी कर सकते थे। मालूम होता है कि परिश्रम 
के कामो से बचने और दूसरों को आय पर गुजर करने के कारण 
ब्राह्मण लोग आलसी हो गये थे और विद्याध्ययन से भी मुँह 
मोड़ने लगे थे। वशिछ्ठ ने इस बुराई और अन्याय को असह्य 
सममकर लिखा है--“राजा को चाहिए कि वह उस गाँव को 
दण्ड दे, जिसमें ब्राह्मण लोग अपने पवित्र धर्म का पालन नहीं 
करते, बेद्‌ नहीं जानते और भिक्षा माँगकर रहते हैं; क्योंकि ऐसा 
गाँव छुटेरों का पोपण करता है ।” ज्ञत्रियो का यह विशिष्ट 
कतेव्य था कि वे लड़ें, विजय करें ओर राज्य का काम चलावें। 
वैश्यों का विशेष कतंव्य व्यापार और खेती करना था। शृद्र तीनों 


बौद्ध-कालीन भारत २२० 


जातियो की सेवा करते थे; पर धन कमाने के लिये परिश्रम भी 
कर सकते थे । उनके लिये वेद पढ़ना मना था । 

धर्म-सूत्रों में आठ प्रकार के विवाह लिखें हैं। एक गोत्र में 
विवाह करना मना था । उन दिनों छोटी उम्र की कन्याओं का 
विवाह नहीं होता था| वशिष्ठ कहते हें--“'जो कुमारी युवावस्था 
को श्राप्त हो गई हो, उस तीन वप तक ठहरना चाहिए । इस 
के उपरान्त वह अपनी समान जाति के किसी पुरुष से विवाह 
कर सकती है ।” विवाह एक नये जीवन अथान ग्ृहस्थ आश्रम 
में प्रवेश करने का द्वार समझा जाता था । विवाह के पहले नव- 
युवक केवल विद्यार्थी होता था । 

ब्राह्षण बालक आठ वर्ष से सोलह वर्ष के अंदर, क्षत्रिय 
बालक ग्यारह वर्ष से बाइस वर्ष के अंदर और बवेश्य बालक बारह 
वर्ष स चौबीस वर्ष के अंदर विद्यारंभ करता था। विद्यार्थी 
दशा में वह अपने गुरू के घर बारह, चौबीस. छत्तीस या 
अडृतालीस वर्षों तक अपने इच्छानुसार एक. दा, तीन या चारो 
बेद पढ़ने के लिये रहता था। उस समय वह सब प्रकार की बिलास- 
सामग्री से दूर रहता था | वह दर्ड और मगचम घारण करता 
था, भिज्षा माँगकर पेट पालता था; जंगलों स हवन के लिये 
लकड़ी लाता था; और गुरु के घर का सब्च काम काज करता 
था। उस समय अंथ नहीं लिखे जाते थे, इससे शिक्षा जबानी 
ही दी जाती थी । विद्यार्थी जो कुछ पढ़ते थे, सब कश्ठ कर लेते 
थे। जब गुरु से पढ़कर वे अपने घर लौटते थे, तब यथाशक्ति 
उन्हें दक्षिणा देते थे । इसके बाद वे विवाह करके यूहस्थाश्रम में 
प्रवेश करते थे । सूत्रकारों ने ग्रहस्थों के लिये अपने अतिथियों 
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का आदर-सत्कार करना सर्वोच्च धर्म लिखा है । गृहस्थाश्रम चारो - 
अआश्रमों में सब से श्रेष्ठ सममा गया है। ग्रहस्थों के लिये गभोधान, 
पुंसवन, जातकर्म आदि संस्कार, अष्टका, पावण, पितृ-श्राद्ध आदि 
गृह्य कम और अग्निहोत्र, अम्रिप्टोम आदि श्रौत कर्म लिखे गये हैं । 

ब्रह्मयये और ग्रृहस्थाश्रम के सिवा दो प्रकार के आश्रम 
और थ--वानप्रस्थ और संन्यास । वानप्रस्थ या वेखानस वनों में 
रहते थे, कंद-मूल और फल-फूल खाते थे, पवित्रतापूषक जीवन 
बिताते थे, हवन करते थे और सवेरे संध्या सूर्य को अध्ये 
देते थे। इसके विरुद्ध संन्‍्यासी या भिक्षुक सिर मुंड़ाये रहते थे; 
उनकी कोई संपत्ति या घर नहीं होता था; वे तपम्या करते थे; 
भिक्षा माँगकर खाते थे; एक बस्र या सृगचर्म पहनते थे: भमि पर 
सोते थे; और सदा श्रमण किया करते थे । 


बारहवा अध्याय 
प्रतचीन वोद्ध काल की सांपत्तिक अवस्था 


प्राचीन बौद्ध काल की सांपत्तिक अवस्था का निम्न लिखित 
वर्णन जातक, सुत्तपिटक, विनयपिटक, कौटिलीय अर्थशास्त्र और 
यूनानियों के भारत वृत्तान्त के आधार पर किया गया है। हम पहले 
पाठकों को ग्रामो की सांपत्तिक स्थिति का द्ग्दिशन कराते हैं । 

आमों को सांपत्तिक अवस्था--जातको से प्रकट है कि प्राचीन 
बौद्ध काल से ज़मीदारी की प्रथा नहीं थी। किसान ही अपनी 
भूमि के मालिक होते थे। राजा साल भ केवल एक बार किसानो! 
से उपज का दशमांश कर के तौर पर वसूल करता था। बस 
भूमि पर राज्य का इसस अधिक कोई अधिकार न था । जो भूमि 
स्वामि-रहित हो जाती थी या जिसका कोइ मालिक न होता था, 
वह राजा के अधिकार मे चली जाता थी | इसी तरह से बनभूमि 
भी राजा की संपत्ति मानी जाती थी; और बह उसका जैसा 
चाहता था, वैसा प्रबंध करता था। कभी कभी विशेष अवसरों 
पर, जैसे कि राजकुमार के जन्मोत्सव पर, किसान लोग राजः 
को धन भेट करते थे। राजा प्रायः ग्राम के आस पास शिकार 
खेलन जाते थे; इसलिये किसानों को, आम के एक भाग मे, झूगो 
के लिये चरागाह छोड़ देना पड़ता था, जिसमें उन्हें राजा के 
लिये शिकार न दूँढना पड़े । उपज का जो दशमांश राजा की कर 
रूप में दिया जाता था, उसके मान का निश्चय ग्राम की पंचायत, 
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आराम का मुखिया (आ्राम-मोजक) या राजा के महामात्य करते थे । 
कभो कभी राजा किसी आम का कर छोड़ भी देता था, या 
उसे किसी व्यक्ति अथवा संघ के नाम लिख देता था | 

यह उन ग्रामों का हाल है, जो राजाओं के अधीन होते थे । 
पर किसी जातक या बोद्ध अंथ से यह नहीं सूचित होता कि 
प्राचीन बौद्ध काल के प्रजातन्त्रों या गण राज्यों में भी आमवासियों 
से इसी प्रकार दशमांश कर वसूल किया जाता था। हाँ, अशाक के 
रुमिन्देईवाले स्तंभलेख से यह अवश्य सूचित होता है कि कदाचित्‌ 
शाक्यों के गण-राज्य में इस तरह का कर वसूल किया जाता था । 
स्वयं अशोक ने छुम्बिनी आराम का कर माफ़ कर दिया था। कदाचित्‌ 
यह कर उस प्राचीन समय से चला आ रहा था, जिस समय 
लुम्बिनी ग्राम शाकक्‍्यों के गण-राज्य मे था । इसी लुम्बिनी झ्राम में 
या इसके पास भगवान्‌ बुद्ध का जन्म हुआ था । पर इसके सिवा 
ओर कोई ऐसा प्रमाण नहीं है, जिससे कहा जा सके कि शाक्यों, 
महल, लिच्छवियों, कोलियो आदि के गण-राज्यों में किसानों पर 
किसी प्रकार का कर लगाया जाता था। परन्तु फिर भी राज-व्यय 
के लिये किसी न किसी प्रकार का कर अवश्य रहा होगा । 

गाँवों में लोग एक साथ रहते थे। गाँवों के सब घर एक 
दूसरे स मिले रहते थे। बीच बीच में तंग गलियाँ रहती थी । 
जातको से पता लगता है कि प्रत्येक गाँव में तीस से सौ तक कुटुम्ब 
रहते थे। जातकों में कई प्रकार के ग्राम लिखे गये ह; यथा--जान- 
पद आम, जो नगरों के आस पास होते थे; ओर पदच्चन्त (प्रात्यन्त) 
ग्राम, जो सीमाओं के पास होते थे। ग्रामों के चारो ओर खेत, जंगल 
आर चरागाह होते थे। उन चरागाहों और जंगलों पर सब का 
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समान अधिकार होता था । चरागाहों में सब लोग अपने गाय- 
बैल चरा सकते थे; और जंगलों से जलाने की लकड़ी काट 
सकते थे। गाँव में हर एक ग्रहस्थ के गाय-बैल अलग अलग होते 
थे; पर सब के चरने का स्थान एक ही रहता था । जब खेत कट 
जाते थे, तब चौपाये उनमें चरने के लिये छोड़ दिये जाते थे। पर 
जब फसल खड़ी रहती थी, तब सब चोपाय एक साथ “गोपालक” 
की रक्षा में चरागाह में चरने के लिये भेजे जाते थे। 

कुल खेत एक ही समय में जोत बोये जाते थे। सिंचाई के 
लिये ग्राम पंचायत की ओर से नालियाँ या कूएँ खुदवाये जाते थे । 
गाँव के मुखिया की देख रेख में नियम के अनुसार खेतों में पानी 
बाँटा जाता था । क्रिसान अपने अपने खेत के चारो ओर अलग 
अलग मेंड या घेरा न बना सकते थे। सिर्फ एक घेरा होता था, 
जिसके अन्दर गाँव के कुनन खेत आ जाते थे। खेत प्रायः उतने 
ही हिस्सो मे बंटे रहते थे, जितने कि ग्राम में कुटुम्ब होते थे । हर 
एक कुटुम्बर, फसल कटन पर, अपने हिस्से की पेदावार ले लेता 
था । कुल खेतों पर पंचायत का अधिकार रहता था । कोइ किसान 
अपने हिस्से का खेत किसी बाहरी के हाथ न तो बेच सकता था, 
न रेहन रख सकता था। कम से कम बिना ग्राम पंचायत की 
आज्ञा के वह ऐसा कदापि न कर सकता था। कोई मनुष्य बिना 
आम पंचायत की आज्ञा लिये हुए अपना खेत किसी के नाम 
वसीयत न कर सकता था; यहाँ तक कि वह अपने खेत का बेंट- 
वारा अपने कुट्ुम्बवालों में भी न कर सकता था । इस सम्बन्ध के 
मामले ग्राम पचायत से ते होते थे। किसान की सृत्यु के बाई उसका 
बड़ा लड़का कुट्म्ब की देख रेख करता था। यदि कुट्धम्ब की 
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संपत्ति का बैंटवारा होता था, तो सब पुत्रों में खेत बराबर बराबर 
जॉट दिये जाते थे। ख्रियों के आभूषण और वस्त्र उनकी अपनी 
सम्पत्ति माने जाते थे। लड़कियाँ माता की संपत्ति की अधिकारिणी _ 
होती थीं; पर वे खेतों में हिस्सा न पा सकती थी । 

कोई व्यक्ति गॉबव के चरागाह या जंगल के किसी हिस्से को 
मोल लेकर अपने कब्ज में न कर सकता था। उन सब का 
समान अधिकार माना जाता था। अधिकार की इस समानता 
पर बड़ा ज़ोर दिया जाता था | गाँव का सब काम पंचायत और 
मुखिया के द्वारा होता था । गाँववालों से कोई बेगार न ली जाती 
थी । जब कोई ऐसा काम आ जाता था, जिसमें सब गॉववालों 
की स्वीकृति की आवश्यकता होती थी, तब व सब पंचायत या 
सभा में आकर एकत्र होते थे। पंचायत के लिये एक अलग 
स्थान नियत रहता था। पंचायत ही सभा-ग्रह, अतिथिति-शाला, 
सड़क, आराम, उपवन, कृप इत्यादि बनवाती थी। स्त्रियाँ भी 
सव साधारण के लाभ के कार्यों में सम्मिलित होती थी। 

गाँव का जीवन बहुत सीधा सादा था । गाँववाले न तो बहुत 
धनी होते थे, और न भूखे ही मरते थे । लोगों को खाने पीने की 
कमी न थी । उनकी सब आवश्यकताएँ अच्छी तरह से पूरी हो 
जाती थी । सब से बड़ी बात यह थी कि कोई उनकी खतंत्रता 
में बाधा डालनेवाला न था| सारांश यह कि उस समय गाँव एक 
तरह के छोटे मोटे प्रजातंत्र राज्य थे। लोगों का प्रधान उद्यम 
खेती बारी था और उसी की उपज से वे चेन से रहते थे। गाँवों 
में जमादार न होते थे | वहाँ अपराध भी बहुत कम होते थे। जो 
अपराध होते थे, वे गाँव फे बाहर होते थे। मेगास्थिनीज़ ने लिखा 
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है कि सिचाई का प्रबन्ध अच्छा होने के कारण अकाल नाम को भी 
न पड़ता था। पर जातकों में अकाल पड़ने के कई उल्लेख आये हैं। 

नगरों की सांपत्तिक अवस्था- प्राचीन बौद्ध काल में नगरो 
की संख्या वहुत थोड़ी थी । बौद्ध ग्रंथों से पता चलता है कि 
उन दिनों बड़े बड़े नगरों की संख्या बीस से अधिक न थी । उनमे 
निम्नलिखित नगरों का उलेंख आया है-- 

(१) अयोज्मा ( अयोध्या )--यह नगर प्राचीन कोशल 
राज्य में सरयू नदी के तट पर था। 

(२) वाराणसी ( बनारस )--यह्‌ नगर गंगा के उत्तरी 
किनारे पर वरुणा और गंगा के संगम पर था। प्रधान नगर 
वरूणा और असी के बीच में था। पर जिस समय यहाँ 
एक ख्तंत्र राज्य की राजधानी थी, उस समय. कहा जाता है कि 
इसका घेरा वयासी मील तक फैज्ञा हुआ था। सारनाथ उस 
समय वाराणसी में ही सम्मिलित था | 

(३) चस्पा--यद नगर चम्पा नदी के किनारे पर था। 
प्राचीन अग देश की राजधानी यहीं थी | आजकल +े भागलपुर 
से पचीस सील पूरव की ओर जो गाँव हैं, उन्हीं के रघान पर 
प्राचीन चम्पा नगर बसा हुआ था । 

(४) कश्पिल्न (काम्पिस्य) - यह नगर गंगा के किनारे पर 
प्रयाग के उत्तर-पश्चिम की ओर था। पर इसका ठीक ठीक स्थान 
अभी निश्चित नहीं हुआ । उत्तरी पंचाल की राजधानी यहीं थी । 

(५) को साम्बी ( कौशांबी )--यह वत्स राजाओं की राज- 
घानी थी और यमुना नदी के किनारे बनारस से २३० मील 
पर बसी हुई थी। प्राचीन बौद्ध काल में यह बड़े महत्व की नगरी 
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थी। पश्चिम आर दक्षिण की ओर से कोशल और मगध को 
जो सइके जाती थीं, वे यहीं से होकर जाती थी; अतणव यहाँ 
व्यापारी और यात्री बहुत आते थे । बुद्ध के समय में कौशांबी 
के आश्व पास चार संघाराम थे ! बुद्ध भगवान खय॑ यहाँ रहे थे । 

(६) मधुरा ( मथुरा )--यह जमुना के तट पर बसी हुई 
थी और प्राचीन शुरसन राजाओं की राजधानी थी । बुद्ध के 
समय में मघुरा का राजा “अवन्ति-पुत्रों' नाम का था। कहा 
जाता है कि बुद्ध भगवान स्वयं इस नगरी में पधार थे । 

(७) मिथिल्ला--यह विदेह की राजधानी थीं। आजकल 
के दिरहुत ज़िल मे प्राचीन मिथिला नगरी थी | जातकों में लिखा 
है कि इसका घेरा लगभग पचास मील का था । 

(८) राजगृद् ( वतमान राजगिर )--वुछू के समय में 
प्रार्चीन मगध की राजधानी यहीं थी | इस नगर के दो भाग थे। 
इसका प्राचीन भाग गिरिव्वज / मभिरिद्रज ) कहलाता था। 
गिरित्रज बहुत प्राचीन नगर था और एक पहाड़ी पर बसा हुआ 
था। बाद को राजा बिविसार ने, जो बुद्ध भगवान्‌ के समकालीन 
थे, इस प्राचीन नगर को उजाड़कर एक नये राजगृह की नींब : 
डाली । नवीन राजगृह पहाड़ी के नीचे बसाया गया । बुद्ध के 
समय में यह नगर बहुत उन्नत था। तब तक पाटलज़िपुत्र की 
नीव नहीं पड़ी थी । 

(९) रोखक--यहाँ प्राचीन सोवीर या सुराष्ट्र प्रांत की राज- 
धानी थी, जिससे “सूरत” नाम निकला है। प्राचीन बौद्ध काल 
में यह नगर समुद्री व्यापार का बहुत बड़ा केन्द्र था। मगध तथा 
भारत के अन्य प्रांतों से यहाँ भुंड के मुंड व्यापारी आते थे। 
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इसका ठीक ठीक स्थान अभी तक निश्चित नहीं हुआ है; पर यह 
प्रायः निश्चित सा है कि यह कच्छु की खाड़ी के किनारे पर कहीं 
था । जब इसका वैभव घटा, तब इसका स्थान भरुकच्छ ( बते- 
मान भडौच ) और सुप्पारक ( शूपारक ) ने ले लिया । 

(१०) सागल--प्राचीन समय मे यहाँ मद्र राजाओं की 
राजधानी थी । नकुल और सहदेव की माता माद्री यही की थीं । 
बौद्ध यूनानी राजा मिलिंद की राजधानी भी यद्दी थी। इसका 
ठीक ठीक स्थान तो अभी निश्चित नहीं हुआ, पर यह भारत के 
उत्तर पश्चिम में कहीं था । ु 

(११) साकेत---यह कोशल देश का प्रधान नगर था। किसी 
समय यहाँ कोशल की राजधानी भी थी। प्राय: लोग साक्रेत और 
अयोध्या को एक ही सममते हैं। पर बुद्ध के समय में ये दोनो 
नगर अलग अलग विद्यमान थे। शायद ये दोनों पास ही पास थे! 
प्राचीन साकेत के पास ही वह अंजन वन था, जिसमें चुद्ध भगवान 
ने अपने बहुत से सिद्धांत सूत्र रूप से कहे थे । यह उन्नाव जिले 
में सई नदी के किनारे वतंमान सुजानकोट के पास था । 

(१२) सावत्थी ( श्रावली )--यह्‌ उत्तरी कोशल की राज- 
धानी थी और बुद्ध के समय में छः बड़े बड़े नगरों मे गिनी 
जाती थी । राप्ती नदी के किनारे का वर्तमान सहेत महेत आम 
ही प्राचीन आावस्ती माना जाता है। 

(?३) उज्ञेनी ( उज्लयिनी )--यहाँ अवन्ती देश की राज- 
घानी थी । यहीं बुद्ध के एक प्रधान शिष्य कच्चान और अशोक 
के पुत्र महेन्द्र ने जन्म अहण किया था । इसी के पास प्राचीन 
“विदिशा ( वत्तेमान मिलसा ) और मादिष्मिती नगरी थी । 
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(१४) बेसाली ( वेशाली )--यहाँ प्राचीन लिच्छुवि राज- 
वंश की राजधानी थी। बुद्ध के समय में यहाँ वृजी लोग रहते 
थ, जिनसे अजावशश्ु का युद्ध हुआ था। प्राचीन बौद्ध काल में 
इसका बहुत अधिक महत्व था। पुरातत्त्व विभाग की खोजों से 
निश्चित हुआ है कि वैशाली वत्तेमान मुजफ्फरपुर ज़िल का बसाढ़ - 
नामक गाँव है । 

(१०) तत्शिल्ा--यह बहुत प्राचीन नगर बौद्ध काल में भी 
वत्तमान था। यहाँ एक बहुत बड़ा विश्वविद्यालय था । इस प्राचीन 
नगर के म्'ँंडहूर अब तक मौजूद हैं । रावलपिडी से बीस मील 
पर जो सरायकाला स्टेशन है, उससे थोड़ी ही दूर पर ३-४ मील 
के घेरे मे वे सब फैले हुए हैं। प्राचीन काल में यह नगर घन 
और विद्या दोनों के लिये प्रसिद्ध था । 

(१६) पायलिपुत्र (पटना)--बुद्ध के समय में इस नगर की 
नीव भी न पड़ी थी । इसकी नींव अजातशत्रु के पोते उदयन ने 
रखी थी । बढ़ते बढ़ते यह नगर केवल मगध की ही नहीं बल्कि 
समस्त भारत की राजधानी बन गया था। मौयय साम्राज्य की राज- 
धानी यही थी । यह सोन और गंगा नदियों के संगम पर बसा 
हुआ था । इसका दूसरा नाम कुसुमपुर या पुष्पपुर भी था । 

जातकों तथा कौटिलीय अथंशाश्न से पता लगता है कि 
प्राचीन बौद्ध काल के नगर चारो ओर चहार-दीवारी से घिरे 
होते थे । नगर के चारों ओर चार फाटक रहते थे । उन फाटकों 
से चारो ओर को चार बड़े बढ़े राजमार्ग जाते थे। नगर बवीधियों 
( गलियों ) और महल्लों में बैंटा रहता था। एक एक महल्ले में - 
एक एक पेशे के लोग रहते थे; और वहीं अपनी दुकान या कार- 
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खाना भी रखते थे । जुलाहों, सुनारों और रँगरेजां के महल्ले 
अलग अलग होते थे । इसी तरह और सब पशेवाले भी अलग 
अलग महल्ले में रहते थे । जातकों से पता लगता है कि बाजारों 
में कपड़े, तेल, साग-भाजी, फल-फूल, सोने-चाँदी के गहने आदि 
सभी प्रकार के पदार्थ बिकते थे। कौटिलीय अथंशाखत्र (अधि० २, 
प्रक० २४ ) में लिखा है कि प्रत्येक नगर में एक पण्यगृह 
( बाज़ार ) रहता था । यह चौकोर होता था और इसके चारों 
ओर दूकाने रहती थीं । यह पका बना होता था । 

अथशासत्र के अनुसार नगर में एक संस्थाध्यक्ष ( व्यापार- 
वारिज्य का अध्यक्ष ) रहता था, जो व्यापारों और व्यापारियों 
की देख भाल रखता था । यदि कोई व्यापारी पुराना माल बेचने 
के लिये नगर में लाता था, तो वह तभी बेचने पाता था, जब 
संस्थाध्यक्ष के सामन यह सिद्ध कर देता था कि मात चोरी आदि 
का नहीं है । संस्थाध्यज्ञ इस बात की भी देख भाल रखता था 
कि व्यापारी नाप भौर तौल के बटखरे आदि ठीक ठीक रखते हैं 
या नहीं ( अधि० ४, प्रक० ७७ ) । जो व्यापारी नाप और तोल 
में आाहकों को ठगता था, उसे दंड दिया जातवा था। माल में 
मिलाबट भी न हो सकती थी | मिलावट करने पर जुरमाना देना 
पड़ता था । संध्थाध्यक्ष यह भी नियम बनाता था कि व्यापारी 
कितना फी सदी मुनाफ़ा ले सकते हैं। यदि कोई व्यापारी इस 
नियम का भंग करता था, तो वह दंड पाता था। नगर के फाटक 
के बाहर एक शुल्कशाला (चुंगी-घर ) रहती थी ( 'अधि० २, 
प्रक० ३९ )। जब व्यापारी बाहर से माल लेकर नगर के फाटक 
पर आते थे, तब शुल्काध्यक्ष ( चुंगी के निरीक्षक ) अपने कमे- 
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चारियों की सहायता से उन सब का नाम धाम, वस्तु का नाम, 
आने का स्थान आदि लिख लेता था । तब माल पर मुहर लगाई 
जाती थी; और इसके बाद वे नगर में घुसने पाते थे । अलग 
अलग चीजों के लिये चुंगी की अलग अलग दर नियत थी । 
विनयपिटक, जातक और कौटिलीय अथशाखसत्र से पता 
लगता है कि नाना प्रकार के सुन्दर, सुखद और सुहावने 
उद्यान, वापी और तड़ाग नगरों की शोभा बढ़ाते थे | जातकों में 
“सत्त-भूमक-पासाद” (सप्तभूमिक प्रासाद) का कई बार उल्लेख 
आया है, जिससे पता लगता है कि उस समय सात सात मंजिल 
के सकान भी होते थे । विनयपिटक से पता लगता है कि उस 
समय स्नानागार (हम्माम) भी बनाये जाते थे, जदाँ जाकर नाग- 
रिक्त लोग मालिश कराते थे और गरम तथा ठंढे जल से स्नान 
करते थे । सभव है कि तुकों ने हम्माम में नहाने की प्रथा यहीं 
से ली हों। म्नान के लिय जगह जगह बड़े बड़े तालाब भी 
रहते थ । नगर में जूएखान या यूतगृह भी रहते थे | जूआ कदा- 
चित्‌ पाँस स खला जाता था। वेश्याओं के रहने के लिये एक 
अलग स्थान नियत था । वेश्याश्रों की देख रेख करनवाला अफसर 
“गणिकाध्यक्ष कहलाता था (अधि० २, प्रक० ४४) । नगर में 
शूना या वूचड्खाने भी होते थे। बूचड्खानों का अफसर 
“शूनाध्यक्ष” कहलाता था (अधि० २, प्रक० ४३)। नगर में 
हौलियाँ (पानागार) भी होती थीं, जिनमें जाकर नागरिक शराब 
पीते थे । दौलियाँ कितनी कितनी दूर पर होनी चाहिएँ, उनमें 
केसा प्रतंध होना चाहिए और वे कितनी देर स कितनी देर तक 
खुली रहनी चाहिए, इन सब बातों के भी नियम थे | इस महकमे 
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का अक्सर “घुराध्यक्ष” कहलाता था (अधि० २, प्रक० ४२) । 
नगर का मजिस्ट्रेट या अध्यक्ष “नागरक! कहलाता था। 
उसके नीचे “गोप” और. “स्थानिक” नाम के अफसर होते थे । 
वे नगर की देख भाल और प्रबध करते थे । नागरकों आदि का 
काम अपन अपने नगर की जन-संख्या की जाँच करना, प्रत्येक घर 
का आय-व्यय तथा पालतू पशुओं की संख्या जानना, नगर की 
सफाई रखना आदि था । नगर की सफाई का बड़ा खयाल रकका 
जाता था । यदि कोई मलुष्य सड़क पर कूड़ा ककंट फेंक्रता था, 
तीर्थस्थान, मंदिर, तालाब आदि के पास मलमूत्र का त्याग करता 
था या श्मशान के अतिरिक्त किसी दूसरे स्थान पर मुरदा जलाता 
था. तो उसे दर्ड दिया जाता था ( अधि० २, प्रक० ५६) | 
व्यापार और वारिज्य--प्राचीन बौद्ध काल में शिल्प-कला 
और व्यापार बहुत उन्नत अवस्था में थ । उस समय के लोगो ने 
शिल्प और चित्रकारी में विशेष उन्नति की थी। जातकों से कम 
से कम अठारह तरह के व्यवसायों का पता लगता है । प्रत्येक व्यव- 
साय के लोग अपना अपना समाज या श्रेणी बनाकर रहते थे। 
इन समाजों के मुख्या श्रेणी-प्रमुख कहलाते थे। उस समय दूर 
दूर के देशों से व्यापार होता था । यहाँ के सौदागर चीन, फ़ारस, 
लका तथा बेबिलोनिया तक जाते थ; और वहाँ के सौदागर 
व्यापार करने के लिये यहाँ आते थे। देश में व्यापार 
भी खूब होता था । रोज़गार करने के लिये सौदागरों का काफिला 
निकलाता था । काफिले का सरदार “सत्थवाह” ( साथंवाद ) 
कहलाता था। साथंवाह जैसा कहता था, व्यापारियों का समूह 
वैसा ही करता था | व्यापारी लोग बैल-गाड़ियों पर अपना माल 
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लादकर चलते थे, जिनमें दो बैल जुते रहते थे। नावों के द्वारा 
भी साल एक स्थान से दूसरे स्थान तक पहुँचाया जाता था । बीच 
बीच मे जहाँ व्यापारियों का समूह किसी नये राज्य या प्रदेश की 
सीमा में घुसता था, वहाँ उसे एक प्रकार की चुंगी या कर देना 
पड़ता था । डाकुओ से उनकी रक्षा करने के लिये स्वेच्छा-सेवक 
पुलिस भी रहती थो । पुलिस का खच व्यापारियों को देना पड़ता 
था। इन सब बातों से मालूम होता है कि एक जगह से दूसरी 
जगह माल ले जाने में व्यापारियों को बड़ा खच पड़ता था। 
रेशमी और महीन सूती कपड़े (जैस मलमल आदि) कम्मल, 
लोहे के कवच, हथियार और छुरी वगैरह, सोने चाँदी के तारों 
के काम के कपड़े, सुगन्धित पदार्थ, औषध, हाथी-दाँत और उससे 
बनी हुई चीज़ें, जवाहिरात और सोने के गहने आदि बहुतायत से 
बिकते थे | ये सब्र चीज़े विदेशों में भी भेजी जाती थी । पदाथों 
के विनिमय की प्रथा धीरे धीरे उठती जा रही थी और सिक्का 
का प्रचार अच्छी तरह से हो गया था। सब से साधारण सिक्का 
ताँब का “कहापण” (कार्पाण) था । दूसरे प्रकार के सिक्के 
“तिक्क” (निष्क) और “सुबण्ण” (सुब॒ण) थे। ये दोनों सिक्के 
साने के थे । “कंस”, “पाद', “समाष” और “काकरिका” नाम 
के सिक्कों का भी चलन था। ये सिक्के कदाचित्‌ ताँबे या काँस 
के होते थ । “सिप्पिकानि” (कौड़ियों) का भी प्रचार था | विनय 
पिटक से पता चलता है कि पाँच “माष” एक “पाद”” के बराबर 
होता था और एक “निष्क” में पाँच “सुबरणे' होते थे। बौद्ध काल 
के बहुत से प्राचीन सिक्के मिले हैं, जो अंक-चिहित (९५४८७ 
77४7:८१) कहलाते हैं । ऐसे सिक्के ढाले नहीं जाते थे । उन पर 
श्द 
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घ 


चरमे या “पंच” से कुछ चिह्न कर दिये जाते थे। ये सिक्के बहुत 
अच्छे हैं और भारतवर्ष के सब से प्राचीन सिक्के सममे जाते हैं । इन 
सिक्कों का प्रचार मौय्य काल मे अथात्‌ ईसा के पूर्व की तीन चार 
शताब्दियो में बहुत अधिक था | उस समय हुंडियों का भी चलन 
था। सौंदागर एक दूसरे पर हुंडियाँ काटते थे। हुंडियो का उल्लेख 
जातकों में बहुत आता है। जातकों से पता लगता है कि चोजों 
की दर नियत न रहती थी । सौदागरों और खरीदारों में खूब 
मोल भाव होने के बाद सौदा पटता था। 
सूद खाना बुरा न समममा जाता था। जातकों और बोद्ध प्रंथों 
में सूद की दर का कहीं उल्लेख नहीं है। सूद के लिये “बह्टि” 
(वृद्धि) शब्द आया है । कोटिलीय अथेशात्र (अधि० ३, प्रक० ६३) 
“ में मासिक सूद की दर सवा रुपए सैकड़े लिखी है । मनुस्म्॒ति 
मे भी यही दर लिखो है और कहा गया है कि इससे अधिक लेने- 
वाला पाप का भागी है। लोग अपनी रकम या तो घर में रखते 
भ्रेया जमीन में गाड़ देते थ या किसी मित्र के यहाँ जमा कर देते 
थे। जो घन ज़मीन मे गाड़ा जाता था, उसका व्योरा सुवर्णपत्र 
या ताम्रपत्र पर लिखकर यादगार के लिये रख छोड़ते थे । 
ब्यापारिक सार्ग---जातकों और अन्य बोद्ध ग्रन्थों से उस 
समय के व्यापारिक सार्गो' का भी पता लगता है । निम्नलिखित 
सार्गो से व्यापारी एक जगह से दूसरी जगह आते जाते थे । 
(१) उत्तर से दक्षिण-पश्चिम को--यह मार्ग श्रावस्ती से प्रति- 
छान (पैठान) को जाता था! इस पर साक्रेत, कौशाम्दी, विदिशा, 
गोनदे, उल्जयिनी और माहिष्मती ये छः बढ़े नगर पड़ते थे । 
(२) ढचतर से दक्षिण पूर्व को--यह मार्ग श्रावस्ती से राज- 
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गृह को जाता था। यह मार्ग सीधा न था, बल्कि पहाड़ की तराई 
से होकर जाता था। इस पर कपिलवस्तु, कुसिनारा, पावा, « 
हत्थि-गास, भण्डगाम, वैशाली, पाटलिपुत्र और नालन्द पड़ते थे । 
यह मागे कदाचित्‌ गया तक चला जाता था; और वहाँ जाकर 
एक दूसरी सड़क से मिलता था, जो कदाचित्‌ समुद्र के किनारे 
यर बसे हुए ताम्रलिप्त (तामत्यक) नगर से बनारस को जाती थी। 

(३) पूर्व से पश्चिम को--पू्व से पश्चिम का रास्ता प्रायः 
सदियों के द्वारा था। गंगा में सहजाति तक और यमुना में 
कौशाम्बी तर व्यापारियों की नाव चलती थीं । वहाँ से वे खुश्की 
के रास्ते सिन्ध और सोबीर (सूरत) तक जाते थे । 

(५) पूर्य से उत्तर-पश्चिम को--एक मांग श्रावस्ती या विदेह 
से तक्तशिला होता हुआ सोधा गन्धार को जाता था। यह आगे 
जाकर उस सड़क से मिल जाता था, जो गन्धार स मध्य तथा 
पश्चिमी एशिया को जाती थी। इस माग की एक शाखा बनारस 
भी जाती थी। यह मार्ग लगभग एक हजार मील लम्बा 
था। प्राचीन बौद्ध काल में यह मार्ग बहुत सुरक्षित रहता था । 
इस पर चोरी या डाके का कोइ डर न था। जातको से पता 
लगता है कि ब्राह्मणों और ज्षत्रियों के बालक इस पर बड़ी बड़ी 
यात्राएँ बिना किसी भय के अकेले करते थे; और विद्या पढ़ने के 
उद्दश्य से बहुत दूर दूर से तक्षशिला में आते थे । 

इनके सिचवा व्यापारियों वत मगध से सौवीर ( सूरत ) को, 
मरूकच्छ (भड़ौच), बनारस और चम्पा से बरसा को और दक्षिण 
से बावेरु ( बेबिलोन ) को जानी भी लिखा है। चीन के साथ 
व्यापार का उल्लेख पहले पहल “मिलिन्द पन्हो” में मिलता है । 
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रेगिस्तानों में लोग रात को सफ़र करते थे और नक्षत्रों के सहारे 
रासा ठीक रखते थे । लंका का नाम नहीं आया है । ताम्रपर्णी 
द्वीप का उल्लेख आया है, जिससे लंका का तात्पये समझ पड़ता 
है । नदियों पर पुल न होते थे। लोग नावों पर नदी पार करते थे। 

कौटिलीय अथशाख्र (अधि० ७, प्रक० ११७) में भी वारिपथ 
(जल माग) और स्थलपथ (स्थल मांग) का उल्लेख आया है। 
कौटिल्य ने जल मार्ग की अपेक्षा स्थल मांग को अच्छा कहा है । 
इसी तरह उनके सत से उत्तर की ओर जानेवाले मार्ग की अपेक्षा 
दक्षिण की ओर जानेवाला मार्ग अधिक अच्छा है । इससे मालूम 
होता है कि उन दिनो दक्षिण मे अधिक व्यापार होता था। कौठिल्य 
ने व्यापारिक मार्ग (77०0० 707०) को “बणिकृपथ” कहा है । 

समुद्री व्यापार-जातकों म जहाज़ो, समुद्र-यात्रा और मारत- 
वासियों के अन्य देशों से संसगे के बारे में बहुत कुछ उल्लेख 
है। “बावरु जातक” में लिखा है कि उस प्राचीन समय मे भी 
भारतवष और बावरु (बेबिलोन) के बीच व्यापार होता था। 
हिंदू सौदागर भारत से बावेरु देश को मोर बेचन जाया करते 
थे। जातकों से यह भी प्रकट होता हैं कि इसा के छः सौ वर्ष 
पूव॑ गुजरात के सौदागर जहाजों के द्वारा व्यापार के लिये ईरान 
की खाई तक जाते थे। जातको में इसी प्रकार की और बहुत 
सी बातें मिलती हैं: पर “सुप्पारक जातक” मे इस विषय की एक 
बात बहुत महत्व की है । उसमें एक इतने बड़े जहाज़ का जिक्र 
है, जिसमें सात सो सौदागर, अपने नौकरों सहित, बैठे थे । उस 
जहाज़ का अध्यक्ष एक अंधा महाह था। वह भरुकच्छ (भड़ौच) 
से रवाना हुआ था। उसे बड़े बढ़े तृफानो का सामना करना 
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पड़ा था। भारतीय जद्दाज़् कच्छ की खाड़ी की ओर से अरब, 
फिनीशिया और मिस्र भी जाया करते थे । काशी से भी गंगा के 
द्वारा बंगाल की खाड़ी में जहाज़ पहुँचते थे और वहाँ से लंका 
तथा बरमा जाते थे। राइज़ डेविड्स का कथन है कि इसा के 
पाँच सौ व पहले यूनान में चावल, चन्दन और मोर हिदुस्तानी 
नामों से विख्यात थे । 

मौये वंश के राजाओं के समय और विशेष कर सम्राद्‌ 
चद्रगुप्त मौय के समय में यहाँ जहाज़ों का काम बहुत अधिक होता 
था । जब यूनानी लोगों ने भारत पर चढ़ाई की थी, तब उन्होंने 
हमारे जहाज़ों और नावों से हो काम लिया था | यही के जहाजंं 
तथा बड्डी बड़ी नावों द्वारा सिकन्द्र ने सिन्धु और अन्य नदियाँ 
पार की थी और वहाँ से वह्‌ फारस की खाड़ी होता हुआ 
वैबिलोन पहुँचा था । यूनानी इतिहासकारों ने लिखा है कि सिकंदर 
के इस भारतीय बेड़े में २००० जहाज़ थे, जिन पर ८००० सिपाही 
थ। यह बेड़ा सिन्धु नद्दी के संगम पर भारतीय कारीगरो ने 
भारत की ही लकड़ी तथा कील-काँटों से बनाया था। एरियन 
न लिखा है कि मेंने खयं भारतवप में जहाज़ बनाने के बड़े बड़े 
कारखाने देखे हैं । 

चन्द्रगुप्त की राज्य-व्यवस्था में एक नाविक विभाग (छ०ब76 
0 8909|7209) भी था, जिसमें लड़ाकू जहाज़ों का महकमा 
(0२५०० 02947६0/९४८) भी सम्मिलित था । इस विभाग के 
द्वारा जहाज़ों का प्रबंध होता था। कौटिलीय अर्थशास्त्र (अधि० २, 
प्रक० ४०) में जहाज़ों के प्रबंध का, उन पर लगे हुए कर का 
और उसके वसूल करने का पूरा पूरा हाल दिया है। उसी में 
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जहाज़ों के कमंचारियों के नाम और काम भी लिखे हैं | नाविक 
विभाग का अफसर “नावध्यक्ष” कहलाता था। वह समुद्रों 
तथा नदियों में चलनेवाले सब प्रकार के जहाज़ों और नावों 
की देख भाज करता था। किन किन लोगों से जहाज़ों और नातवों 
द्वारा यात्रा करने में कर न लिया जाय, इसका विचार भी वही 
करता था। इन सात प्रकार के आदमियों स कर न लिया 
जाता था--आश्यण, साधु, बालक, वृद्ध, रोगी, सरकारी दूत 
और ८भंवती स्त्री । कर वसूल करना, तूफान वगैरह के समय 
जहाज़ो की रक्षा करना और यात्रियों के सुभीते के लिये 
नियम बनाना भी नावध्यक्ष का ही काम था ' तूफान से टूटे फूटे 
जहाज़ो की देख भाल तत्काल ही होती थी। जिस जहाज को 
तुफान से तनिक भी हानि पहुँचती थी, उससे माल का कर न 
लिया जावा था या उसका आधा कर माऊ कर दिया जाता था । 
जहाज़ के कप्तान को “शासक्र” और जहाज़ खेनेवाल मामी को 
“नियामक” कहते थे। डाकू भी जहाजों के द्वारा डाका 
डालते थ । ऐसे जहाजों का “हिस्रिका” कद्दते थे | ऐसे जहाज़ों 
का नष्ट करना भी “नावध्यक्ष का ही काम था | 

अशोक के समय में भी जहाज्ों की बड़ी उन्नति थी | इसी 
कारण अशोक के भेजे हुए धमं-प्रचारक दूर दूर के सीरिया. 
मिस्र, साइरीनी, मसिडोनिया और एपिरस नामक पाश्चात्य देशो 
में तथा लंका में बौद्ध धर्म का श्रचार करन और भारत की कीर्ति- 
पताका फहराने में समर्थ हुए थे । 

व्यायारियों ने सहयोग--प्राचीन बौद्ध काल में हर व्यापार 
और हर पेशे के लोग आपस में सहयोग करके समाज या श्रेणी 
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बनाते थे । उन दिनों बिना आपस में सहयोग किये व्यापा- 
रियों का काम भी न चल सकता था | चोर डाकुओं से वे अकेले 
अपनी रक्षा न कर सकते थे । चोर और डाकू दल बॉधकर 
चोरी करन और डाका डालने के लिये निकलते थे। उनके 
अत्याचारों से बचने के लिये व्यापारियों को भी समूह बनाकर 
यात्रा करनी पड़ती थी । डाकुओ के दलों का हाल जातकों में 
प्रायः मिलता है। “सत्तिगुम्ब जातक” में एक ऐसे गाँव का उल्लेख 
है, जिसमें पाँच सौ डाक्‌ एक मुखिया के नीचे दल बाँध फर रहते 
थे | इस तरह के दलबन्द डाकुओं का मुकाबला व्यापारी और 
पेशेवाले तभी कर सकते थे, जब वे भी समाज या श्रेणी बना 
कर एक दूसरे की सहायता करते । ऐसे समाजों या श्रेणियों का 
उल्लेख जातकों मे कई जगह आया है । 

हर एक पेशेवाले के अलग समुदाय को “श्रेणी” कहते 
थे। श्रेणी का उल्लेख केवल बौद्ध अ्न्थों में ही नही, बल्कि सूत्रों, 
स्मृतियों और प्राचीन शिलालेखो में भी आया है। प्राय: जितन 
प्रकार के व्यवसायी और व्यापारी थे, सब श्रेणी-बद्ध थे। 
“मृगपक्ख जातक” में अठारह श्रेणियों के नाम आये हैं । इससे 
मालूम होता है कि प्राचीन बौद्ध काल मे साधारण तौर पर 
अठारह प्रकार के व्यवसाय ओर व्यापार होते थे । ये अठारह 
प्रकार के व्यवसाय कौन थे, इसका निश्चय करना संभव नहीं 
है। पर सब अंथों मे जितने प्रकार के व्यवसायों का उल्लेख 
आया है, उन सब का संग्रह करन से अठारह से अधिक व्यवसायों 
का पता लगता है। इस तरह से संग्रह किये हुए व्यवसायों के 
नाम इस प्रकार हैं--(६१) वड्ूंकि (ब्धेकी) अथोत्‌ बढ़ई, जिनमें 
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हर ग्रकार की गाड़ियाँ, पहिए, जहाज़, नावें आदि बनानेवाले 
तथा हर प्रकार का काठ का काम करनेवाले कारीगर शामिल थे; 
(२) कम्मार (कमकार), जिनमें लोहे, चाँदी, सोने, ताँबे आदि 
हर प्रकार की धातु का काम करनेवाले कारीगर शामिल थे; (३) 
चमकार (चमड़े का काम करनेवाले); (४) रंगरेज़; (५) हाथीदाँत 
का काम करनेवाले; (६) जौहरी; (७) सछुए; (८) कसाई, 
(९) संवाहक (मालिश करनेवाले) या नाई; (१०) माली; (११) 
सलाह; (१२) टोकरे बनानेवाले; (१३) चित्रकार; (१४) जुलाहे; 
(१५) कुम्हार; (१६) तली; (१७) अन्न बेचनेवाले; (१८) किसान 
(१५) संगतराश (पत्थर पर नकाशी करनेवाले)) (२०) डाक 
ओर छुटरे; (२१) हाथीसवार; (२२) घुड़-सवार; (२३) रथोी 
(२४) घनुधारी; (२५) पाचक; (२६) धोबी; और (२७) बाँस 
की चीजे बनानेवाले । इनमें से प्रत्येक का समाज या श्रेणी 
अलग अलग थी । 

ऊपर जो पेशे दिये गये हैं, उनमें से कुछ तो पुश्तैनी थे और 
कुछ हर एक जाति के लोग कर सकते थे। जो परे पुश्तैनी 
थे, उनके समाज या श्रेणियाँ औरों की अपेक्षा अधिक सुसंघटित 
थी। हर एक श्रेणी का अगुआ “जेट्टक' ( ज्येप्कछ ) कहलाता 
था। प्रायः एक श्रेणी के लोग एक द्वी जगद्द पर रहते थे; और 
वह स्थान, आम या महल्‍्ला उन्ही के नाम से पुकारा जाता था । 
यथा--“दन्तकार वीथी” ( हाथीदाँठ का काम करनेवालों की 
गली ); “बड्डिकि गासो” ( बदूइयों का गाँव ); “कम्मार गामोँ” 
( सुनारों का गाँव ) आदि । कभी कभी ये गाँव बहुत बड़े होते 
थे और उनमें एक ही पेशे के कई हज़ार लोग बसते थे । जातकों 
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से सूचित होता है कि उस समय इन श्रेणियों का महत्व बहुत 
बढ़ा हुआ था । इन श्रेणियों के मुखियों को प्राय: राज्य में ऊँचा 
पद मिलता था और राजा तथा धनी लोग उनकी बड़ी प्रतिष्ठा 
करते थे । भेणी का अपने सदस्यों पर कितना अधिकार था, यह 
इसी बात से सूचित होता है कि वह उन व्यक्तियों के घरेलू या 
पति-पत्नी के झूगड़ें का भी निबटारा करती थी । कोई मनुप्य 
अपनी श्रेणी या पचायत के विरुद्ध न जा सकता था । 

कौटिलीय अथंशात्र से श्रेणियों के बारे में बहुत सी बातें 
विद्ति होती हैं । अथशासत्र ( अधि० २, भ्रक० २०) में लिखा है 
कि गणनाध्यक्ष (आय व्यय का लेखा रखनेवाले) को चाहिए कि 
वह “संघात” या श्रेणी के रीति रिवाज, व्यवहार और उनके संबंध 
की हर एक बात अपनी बही में दज करे । 

श्रेणी के आपस के मुकदमों में राज्य की ओर से ख़ास 
रिआयत की जाती थी (अधि० ३, प्रक० ५७) | उन व्यारियों के 
साथ भी खास रिआयत की जाती थी, जो किसी श्रेणी के सभा- 
सद होते थ । जब कोई नया नगर बसाया जाता था, तब उसमे 
श्रेणियो के लिये एक अलग स्थान दिया जाता था । इससे पता 
लगता है कि उस समय श्रेणियों का कितना महत्त्व था (अधि० २, 
प्रक० २२) । राज्य की ओर से यह नियम था कि किसी गाँव 
में उस आराम की ओेणी के सिवा ओर कोई बाहरी श्रेणी आकर 
व्यापार न कर सकती थी ( अधि० २, प्रक० १९ ) | कोटिलीय 
अथेशासत्र (अधि० ९, प्रक० १३८) में श्रेणी-बल का भी उल्लेख 
है। जो सेना श्रेणियों में से भर्ती की जाती थी, वह “श्रेणी-बल 
कहलाती थी । काम्भोज और सुराष्ट्र के कुछ क्षत्रियों की श्रेणियाँ 
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ऐसी थी, जो व्यापार और शख््र दोनों से अपनी जीविका चलाती 
थी; अर्थात्‌ वे क्षत्रिय और वैश्य दोनों का कार्य करती थीं 
(अधि० ११, प्रक० १६०) । कौटिलीय अर्थशास्त्र के इन उल्लेखों 
से पता चलता है कि प्राचीन समय में सहयोग का प्रचार कितना 
अधिक था; और राजा तथा प्रजा दोनों में श्रेणी अथवा संघ की 
प्रतिछा कितनी अधिक थी । यह भी सूचित होता है कि उन 
दिनो भारतवासी भिलकर काम करना अच्छी तरह जानते थे । 

जातका से पता लगता है कि उस समय व्यापारी लोग सामे 
में भी काम करते थे। “चुहसेट्टि जातक” में लिखा है कि बना- 
रस के सौ सौदागरों न आपस में साम्ा करके एक जहाज़ का 
माल खरीदा था । 'कूटवनिज जातक” में लिखा है कि दो सौदा- 
गर आपस में साम्का करके ५०० गाड़ियो पर-माल लादकर बना- 
रस से बेचने के लिये रवाना हुए थे। “सुहनु जातक” में लिखा है 
कि उत्तर के घोड़ बचनेवाले सौदागर एक साथ मिलकर रोज- 
गार करते थे । “बावेर जातक में लिखा है कि यहाँ के सौदागर 
लोग एक साथ जाकर बावेरु में व्यापार करत थ और भारतवष 
के विचित्र पक्षी बड़े दाम पर वेचते थ । “महावशणिक 
जातक” से भी लिखा है कि कई सौदागर एक साथ मिलकर सामे 
में सोदा बेचते थे। कौटिलीय अर्थशासत्र (अधि० ३, प्रक० ६६) 
में भी सामे में काम करने की प्रथा का वर्णन है। इस तरह के 
काम करने को “संभूय-समुत्थान' कहते थे । 


तेरहदोँ अध्याय 
प्राचीन बोद्ध काल का साहित्य 


भाषा और अचक्तर--गौतम बुद्ध ने किस भाषा में अपने घर्म 
का प्रचार किया होगा, इसका अनुमान हम अशोक के शिला- 
लेखो से कर सकते हैं । उन शिलालेखों से हम यह भी अनुमान 
कर सकते हैं कि बुद्ध से अशोक के समय तक अर्थात्‌ ई० 
पू० छठी शताब्दी से ई० पू०७ तीसरी शताब्दी तक भारतवर्ष 
की बोलचाल की भाषा कौन थी। अशोक के लेख निस्‍्संदेह 
उसी भापा में हैं, जिसे उसके समय मे लोग बोलते और सममते 
थे । अशोक के लेखों से सूचित होता है कि प्राचीन बौद्ध काल 
की राट्रीय भाषा संस्कृत कदापि न थी। संस्कृत तो कंबल थोड़े 
से पढ़ लिग्ब लोग और ब्राह्मण ही सममते थे । 

अगाक के शिलालेखो स विदित होता है कि प्राचीन बौद्ध 
काल में हिमालय से विन्ध्य परत तक और सिन्धु से गंगा तक 
उत्तरी भारत को भाषा प्राय: एक ही थी। पर इन लेखों में 
प्रांत-भेद के अनुसार कुछ भेद भी थे | इन भेदों से पता लगता 
है कि उस समय प्रायः तीन प्रकार की भाषाएँ बोली जाती थी । 
इन्हे हम पंजाबी या पश्चिमी भाषा, उज्जैनी या मध्य देश की 
भाषा और सागधी या पूर्वी भाषा कह सकते हैं! 

पश्चिमी या पंजाबी भाषा अन्य भाषाओं की अपेक्षा सस्क्ृत 
से बहुत मिलती जुलती थी ! उसमें “प्रियदर्शी', “श्रमन” आदि- 
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शब्दों में “र” होता था; उसमें “श, ष, स” भी रहते थे; और 
उसके शब्दों के रूप संस्कृत शब्दों के रूपों से अधिक मिलते जुलते 
होते थे । उज्जेनी या मध्य देश की भाषा में “र” ओर “ब” दोनों 
होते थे । पर मागधी या पूर्वी भाषा में “र” के स्थान पर सदा “ल 
बोला जाता था; जैसे,--राजा के स्थान पर लाजा । इन प्रान्तिक 
भेदों से सूचित होता है कि अशोक के समय में प्रान्तीय भाषाओं 
के साथ साथ एक ऐसी भाषा भी प्रचलित थी, जिसे सब प्रांत 
के शिक्षित समझ सकते थे। यही भाषा उस समय की राष्ट्रीय 
भाषा थी । अशोक के साम्राज्य का शासन काय इसी भाषा में 
होता था । गौतम बुद्ध के समय में भी कुछ इसी तरह की 
भाषा प्रचलित थी; क्‍योंकि ई० पू० ४८७ से (जब कि गौतम बुद्ध 
का निवोण हुआ) ३० पू० २३२ तक (जब कि अशोक की मृत्यु 
हुई) बोलने की भाषा में बहुत अधिक अन्तर नहीं हो सकता था । 
अतः उन दिनों इसी भाषा के भिन्न भिन्न रूप वोले जाते थे ! 
अब हम प्राचीन बीोद्ध काल के अक्षरों के बारे म कुछ 
लिखना चाहते हैं । भारतवर्ष के सब से प्राचीन श्रक्तर जो अब 
तक मिले हैं, अशोक के शिलालखो के अक्षर हैं, जो ईसा के पूर्व 
तीसरी शताब्दी में लिखे गये थे। ये शिला-लेख दो जुदा जुदा 
अक्षरों में हैं। एक तो आजकल की अरबी लिपि की तरह 
दाहिनी ओर से बाई ओर को और दूसरे आधुनिक देवनागरी 
लिपि की तरह बाइ ओर से दाहिनी ओर को लिखे जाते थे । 
पहले प्रकार के अक्षर “खरोष्ठी” और दूसरे प्रकार के “ब्राह्मी” 
कहलाते थे । “खरोष्ठी” अक्षर प्राचीन एरमेइक (3#प90) 
लिपि से निकले थे । इसा पूर्व छठी और पाँचवीं शताब्दियों में 
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पंजाब और पशग्चिमोत्तर सीमा पर फारस का अधिकार था; 
इसलिये खरोपी लिपि का प्रचार कदाचित पहले पहल वहीं हुआ 
होगा । पश्चिमोतज्तर सीमा प्रान्त के मानसेहरा और शहबाजगढ़ी 
नामक दो स्थानों पर अशोक के चतुदेश शिलालेख इसी लिपि में 
हैं। उसके बाक्की और लेख प्राचीन ब्राह्मी लिपि में मिलते हैं । 
यही वह लिपि है, जिससे देवनागरी तथा उत्तरी और पश्चिमी 
भारत की वतेमान लिपियों निकली हैं । 

ब्राह्मी लिपि की उत्पत्ति के विषय में विद्वोनों के अलग अलग 
विचार हैं | किसी का मत है कि यह लिपि फिनीशयन लिपि से, 
किसी का मत है कि सेमेटिक लिपि स और किसी का मत है 
कि अरमनी या मिस्री लिपि से निकली है । केवल कर्िंघम साहेब 
न इस भारत की प्राचीन चित्र-लिपि ([7९7०2!५97705) का 
विक्ृत रूप कहा है । कुछ वर्ष हुए, पं० श्यामशास्त्री न “इंडियन 
एंटिकेरी ” (भाग ३०) में यह्‌ निश्चित किया था कि भारतवर्ष की 
प्राचीन त्राह्मी लिपि में अक्षरों की आकृतियाँ तंत्रा स ली गई 
हैं । ब्राह्मी अक्षरो की उत्पत्ति चाहे जहाँ से हो, पर इसमें कोई 
संदेह नहीं कि भाचीन बौद्ध काल में लिखने का रवाज काफ़ी था । 
बोद्ध ग्रंथा से यह बात पूरी तरह से सिद्ध होती है # । 

_ # आह्या लिपि का उत्पत्ति के बारे में निम्न-लिखित झंथ देखने योग्य हैं-- 

(१) राइज डेबिट्स--“उुद्धिस्ट इंडिया । 

(२) प० गोरीशंकर हीराचंद श्क्ता--“प्राचीन लिपि-माला | 

(३) प० श्यामशाल्री का लेख---“इडियन एन्टिक्ेरी?, ३५ वो भाग + 

(४) ब्यूलर०*“ओरिजिन आफ दि ब्राहझ्ो लिपि | 

(५) ब्यूलर---“इडियन पेलियोआफ़ी ' । 





बौद्ध कालीन भारत २४६ 


प्राचोन बौद्ध काल का पालो साहित्य--बुद्ध के निर्वाण के 
बाद बौद्ध संघ में मतभेद दो जाने के कारण मगध की राजधानी 
राजयृह में पाँच सौ मिक्षुओं की एक सभा हुईं। यह सभा लगा- 
तार सात महीनों तक होती रही । इसमे बुद्ध भगवान्‌ के विनय 
और धर्म सम्बन्धी उपदेश संग्रहीत किये गये। इसके सो वर्ष बाद, 
अर्थात्‌ ३० पू० ३८७ में, एक दूसरी सभा वैशाली में हुई, 
जिसका मुख्य उद्देश्य उन दस प्रश्नों का निर्णय करना था, जिनके 
बारे में मतभेद हो गया था। इस सभा में बुद्ध भगवान्‌ के 
सिद्धान्तों की पुनरावृत्ति की गई । इसके १३५ वप बाद सम्राद 
अशोक ने बौद्ध घम के ग्रन्थों अथात्‌ “त्रिपिटक” वा रूप अन्तिम 
वार निमश्वित करने के लिये इ० पू० २४२ के लगभग पटने में एक 
तीसरी सभा की; और भिश्लुओं को विदेशों में भेजकर बौद्ध धर्म 
का प्रचार कराया। कहा जाता है कि अशोक ने लका में बौद्ध 
धर्म का प्रचार करने के लिये अपने पुत्र महेन्द्र को बहाँ के राजा 
तिष्य के पास भेजा । महेन्द्र अपन साथ बहुत से एस मिश्षु भी 
लता गया था, जिन्हें त्रिपिटक कण्ठाम्त थे। इस प्रकार लंका में 
वे त्रिपिटक पहुँचे, जो पटने की सभा में निश्चित हुए थ। इसके 
लगभग डेढ़ सौ बष बाद, अर्थात्‌ ३० पू० ८० के लगभग, ये 
पिटक लंका में लिपिबद्ध किये गये । 

इन बातों से प्रकट है कि तीनों पिटक ३० पू० २४२ से बहुत 
पहले के हैं। वास्तव में विनयपिटक मे इस बात के भीतरी 
प्रमाण मिलते हैं कि इस पिटक के मुख्य मुख्य भाग वैशाली की 
सभा के पहले के अथोत्‌ इ० पू० ३८७ से भी .पहले के हैं; 
क्योंकि विनयपिटक के मुख्य मुख्य भागों में उपयुक्त दस प्रश्नों के 
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वाद विवाद का कोई उल्लेख नहीं है । इस प्रकार इन पिटकों से 
हमें गौतम बुद्ध के बाद की कुछ शताब्दियों की बातों का प्रामा- 
खिक इतिहास मिलता है; क्योंकि तीनों पिटक बुद्ध के निवोण के “ 
बाद सौ या दी सौ बप के अन्दर निश्चित औप क्रम-बद्ध हुए थे । 

ये तीनों पिटक “सुच-पिटक , “विनय-पिटक' और “अमि- 
धम्म-पिटक” के नाम से प्रसिद्ध हैं। “सुत्त-पिटऋ'” मे जो बाते हैं, 
वे खयं गौतम बुद्ध की कही हुई मानी जाती हैं । इस पिटक के 
सब से प्राचीन भागों मे उनके सिद्धान्त उन्हीं के शब्दों में कहे 
गये हैं। इसमें कही कही उनके किसी चेले की भी शिक्षा दी है; 
ओर उसमें यह प्रकट करनेवाले भी कुछ वाक्य मिलते हैं कि 
कहाँ बुद्ध के वाक्य हैं और कहाँ उनके शिप्य के हैं | पर समस्त 
सुत्तपिटक मे बुद्ध के सिद्धान्त ओर उनकी आज्ञाएँ स्वयं उन्हीं 
के शब्दों में कह्दी हुई मानी जाती हैं । 

”विनय-पिटक” में मिक्षुओं और भिक्षुनियो के आचरण 
सम्बन्धी नियम बहुत विस्तार के साथ दिये गये हैँ। जब 
भिक्षुओं और भिक्षुनियों की संख्या बढ़ने लगी, तव “विहार! 
अथोत मठ में उनके उचित आचरण के लिये प्रायः सूक्ष्म से 
सूक्ष्म विषयों पर भी बड़े कड़े नियम बनाने की आवश्यकता हुई। 
अपना मत प्रकट करने के उपरान्त बुद्ध पचास वर्ष तक जीवित 
रहे; अतः इसमें सन्देह नहीं कि इनमें से बहुत न नियम उन्हीं के 
निश्चित किये हुए हैं । बहुत से नियम उनके निवाण के बाद के भी 
हैं, पर विनय-पिटक में वे सत्र उन्ही के बनाये हुए कहे गये हैं। 

“अमिधम्म-पिटक” में भिन्न भिन्न विषयों पर शाखाथ हें; 
अशथात्‌ भिन्न भिन्न लोकों मे जीवन की अवस्थाओं, शारीरिक गुणों, 
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तत्त्वों और अस्तित्व के कारणों आदि पर विचार किया गया है। 
अब हम क्रम से (१) सुत्त-पिटक, (२) विनय-पिटक और 
(३) अभिधम्म-पिटक के प्रन्थों की सूची देते हैं । 


(१) सुत्त-पिठक 


सुत्तपिटक के निम्न लिखित पाँच “निकाय” या विभाग हैं--- 

(१) दीघ निकाय, अथोत्‌ बड़े प्न्थ, जिनमें ३४ सूत्र हैं । 

(२) मज्किस निकाय, अर्थात्‌ मध्यम ग्रन्थ, जिनमें मध्यम 
विस्तार के १०२ सूत्र हैं । 

(३) संयुक्त निकाय, अथात्‌ संबद्ध ग्रन्थ, जिनमें एक दूसरे से 
सम्बद्ध पुरुषों या विषयों के १५६ सूत्रों का संग्रह है। 

(४) अंगुच्तर निकाय, अथात्‌ ऐसे अन्थ जिनमें कई भाग है 
और प्रत्येक भाग का बराबर विस्तार होता गया है ! 

(०) खुद निकाय अथात्‌ छोटे ग्रन्थ, जिनमे ये १५ ग्रन्थ है-- 

(१) “खुदकपाठ” अथान्‌ छोटे छोटे वचन । (२) “घम्मपद' 
जिसमें घामिक आज्ञाओं का संग्रह है। (३) “उदान” जिसमें ८२ 
छोटे छोटे पद्म हैं। कहा जाता है कि इन्हे गौतम बुद्ध ने भिन्न भिन्न 
समयों मे बड़े भाव में भरकर कहा था। (४) “इतिवुत्तक” 
अथात्‌ बुद्ध की कही हुई ११० बातें। (५) “सुत्त-निपात” जिसमे 
७० उपदेश-प्रद पद्म हैं। (६) “विमानवत्थु”” जिसमें खर्गीय विमानों 
की कथाएँ हैं | (७) “पेतवत्थु” जिसमें प्रेतों का विषय है | (८) 
“थेरगाथा” जिसमें मिक्षुओं के पद्य हैं । (९) “थेरी गाथा 
जिसमें मिक्ुनियों के पद्म हैं । (१०) “जातक” जिसमें बुद्ध के 
पूव-जन्मों की लगभभ ५५० कथाएँ हैं। (११) “निद्देस” जिसमें 
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सुत्तनिपात पर सारिपुत्त का भाष्य है। (१२) “परिसंभिदा'' 
जिसमें अन्तज्ञोन का विषय है। (१३) “अपदान” जिसमें अहेतों -- 
की कथाएँ हैं । (१४) “बुद्धबंश” जिसमें गौतम बुद्ध तथा उनके - 
पहले के चौबिस बुद्धों के जीवन-चरित्र हैं। और (१५) “चरिया 
पिटक”” जिसमें गौतम के पूर्व जन्मों के सुकर्मों का वणन हैं । 

२) विनय पिटक 

विनय पिटक निम्न लिखित तीन भागों में विभक्त है-- 

(१) विभंग--डाक्टर ओल्डेनब्ग और राइज डेविड्स साहब 
का मत है कि यह “पातिमोक्‍्ख” का केवल विस्तृत पाठ है; 
अथात्‌ “भाष्य सहित पातिमोक्ख” है । “पातिमोक्ख” में पापों 
और उसके दण्डों का सूत्र रूप में संग्रह है, जिसका पाठ प्रत्येक 
अमावास्या और पूर्णिमा को किया जाता था । लोग मानते हैं कि 
किया हुआ पाप स्वीकार करने पर भिक्षु उससे मुक्त हो जाता है । 

(५) खन्‍्दक--इसमे “महावग्ग” और “चुवर्ग” हैं । -- 
“महावग्ग” में बुद्ध की कथा, उनका प्रथम उपदेश और राहुल की 
दीक्षा आदि का वशन है । “चुल्वग्ग में अनाथपिडिक तथा 
देवदत्त की कथाएँ और मिक्षुनी संघ की स्थापना आदि का वन है। 

(३) परिवार पाठ--यह विनय-पिटक के पूवे भागों का बाद- 
वाला संस्करण ओर परिशिष्ट है । यह अशोक के समय में बना था। 
दीपवंश में लिखा है कि अशोक का पुत्र महेंद्र इसे लंका ले गया था। 

(३) अभिधम्म पिटक 

अभिधम्म पिटक में निम्नलिखित ग्रंथ सम्मिलित हैं-- 

५ (१) धम्मसंगनी--इसमें मिन्न भिन्न लोगों के जीवन का 
वर्णन है । 
श्ड 
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(२) विभंग--इसमें शास्त्राथ की १८ पुस्तकें हैं । 

(३) कथावत्थु--इसमें विवाद के १००० विषय हैं । 

(४) पुग्गल पन्नत्ति--इसमें शारीरिक गुणों का बन है । 

(५) घातुकथा--इसमे तत्त्वों का वर्णन है । 

(६) यमक--इसमें एक दूसरे से भिन्न या मिलती हुई बातों 
का वर्णन है। 

(७) पट्ठान--यह्‌ अस्तित्व के कारणों के विषय में है । 

ऊपर संक्षेप में तीनों पिटकों के विषयों का वर्णन किया गया 
है! ये तीनों पिटक बुद्ध का जीवनचरित्र, उनके काय तथा बौद्ध 
कालीन भारतवर्ष का इतिहास जानने के लिये बहुत उपयोगी हैं । 
यद्यपि जिस समय ये तीनों पिटक निश्चित और संग्रहीत किये 
गये. उस समय लोग लिखना जानते थे, तथापि उसके बाद सैकड़ों 
वर्षों तक वे केवल करठाग्र रखकर रक्षित किये गये। दीपवंश 
(२०. २०-२१) में लिखा है--“तीनों पिटकों और उनके भाप्यों 
को भी प्राचीन समय के वुद्धिमान्‌ भिक्षुओं ने केवल मुख द्वारा 
शिष्यो को सिखलाया ।” अतः: ई० पू० ८० के लगभग तीनों पिटक 
पहली बार लिपिबद्ध किये गये थे । 

प्राचीन बौद्ध काल का संस्क्ृत साहित्य--संस्क्रत साहित्य 
का सूत्र काल और प्राचीन बौद्ध काल प्रायः एक ही है । प्राचीन 
थौद्ध काल इ० पू० छठी शताब्दी से इ० पू० २०० तक माना 
जाता है। इसी तरह सूत्र काल भी ई० पू० ६०० या ७०० 
से ३० पू० २०० तक माना गया है | इस काल के पहले 
हिंदुओं के अपौरुषेय अंथ अर्थात्‌ वेद, आह्मण. आरण्यक और 
उपनिषद्‌ रचे जा चुके थे। त्राह्मणों में अब तक लेखन-कला का 
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प्रचार नहा हुआ था, जिससे ये सब अ्ंथ कई शताब्दियों तक केवल 
स्मरण शक्ति के द्वारा ही सुरक्षित रक्खे गये। पर ज्यों ज्यों प्रंथों 
की संख्या तथा आकार बढ़ते गये, त्यों त्यों उन्हें सुरक्षित रखने की 
कठिनता भी बढ़ने लगी । इसलिये शास्त्रों और सब ग्रन्थों को 
संक्षिप्त से संक्षिप्त रूप मे लाने की आवश्यकता हुईं । इन्हीं परम 
संक्षिप्त लेखों को सूत्र कहते हैं | इस काल में सूत्र-अन्थ ्रधिकता 
से बने; इसलिये यह काल “सूत्र काल” कहलाता है । 

सूत्र तीन प्रकार के हैं--श्रौत सूत्र, धर्म सूत्र, और ग्रह्म सूत्र । 
इनके साथ ही साथ या इनके पहले व्याकरण आदि के सूत्र बने, 
जिन्हें स्फुट सूत्र कहते हैं । कई विद्वानों का मत है कि पाणिनि - 
इसी सूत्र काल से हुए; पर कुछ लोगों का कहना है कि वे बुद्ध 
के पहले के हैं। श्रौत सूत्रों में प्रधान प्रधान यज्ञों की विधियों 
का वर्णन है। धरम सूत्रों में सामाजिक और न्याय सम्बन्धी नियमों 
का वन है । ग्रह्य स॒त्रों में गृहस्थो के धार्मिक कर्तव्यों और घरेत्द्‌ 
जीवन का वणन है। इन तीनो प्रकार के सूत्रों के मुख्य आधार 
वद ही हैं। धर्म सूत्रों के बाद स्टृतियों का निर्माण हुआ । वर्तमान 
मनुस्मृति प्राचीन मानव धमंसूत्र के आधार पर बनी है | 

सूत्र काल के पहल तक संस्कृत भाषा का ही पूर्ण महत्त्व था। 
मालूम होता है कि उस समय संस्कृत के संसर्ग से घीरे धीरे - 
आकृत आषा भी उन्नति कर रही थी; पर उस समय तक उसने 
इतनी उन्नति नहीं की थी कि उसमें पंथ लिख जाते । यदि उस 
काल में कुछ प्राकृत ग्रंथ बने भी हों, तो वे कदाचित्‌ ऐसे नीरस 
ओर शुष्क थे कि रक्षित नहीं रह सके । सूत्र काल ही में हम 
आ्राकृत भाषा को साहित्य क्षेत्र में पहले पहल अवतीर्ण होते हुए 
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पाते हैं । ब्राह्मण लोग सूत्र काल तक उद्च विषयों में लगे रहे; 
इसलिये वे राजाओं के यश और युद्धों आदि का वन करना 
तथा उनकी स्तुति के गीत गाना अपनी प्रतिष्ठा के प्रतिकूल सममते 
« थे | यही कारण है कि राजनोतिक इतिहास रक्षित रखने का भार 
सृत लोगो पर पड़ा । कह्दा जाता है कि जब महर्षि वेद व्यास न 
अपने शिय्यों में वेद बाँटे, तब पुराणों का विषय लोमहपेश सूत 
को सोपा । इससे जान पड़ता है कि जब इस विषय को छुद्र 
समम्ककर बआाह्यणों न इसका तिरस्कार किया, तब सूतों ने इस 
अपनाया । ये सूत लोग संस्कृत में अधिक प्रवीण नहीं होते थे; 
' इसलिये वे प्राकृत भाषा में ही अपनी रचना करते थे । अतएव 
क्षिसों न किसी रूप भे पुराणों की रचना सूत्र काल में पहल पहल 
प्राकत भाषा ही में हुई । राजा लोग भी अपनी तथा अपने पृ 
पुरुषों की वंशावली ओर इतिबृत्त इन्ही सूतोंस बनबात थे । 
ये बंशाबलियों और इतिवृत्त भी प्राकृव भापा में ही रच जाते 
थे। बाद को पुराणां और राज-वशावलिया का एक साथ सम्कृत 
भाषा में उल्था हो गया । इसो से पुराण में प्राचीन राज-वंशा- 
वलियाँ भी पाई जाती हैं । पारजिटर साहेब ने अपने “डाइनेम्टीज़ 
आफ दि कलि एज” (कलियुग के राजवंश) नामक ग्रंथ में सिद्ध 
“किया है कि संकृत के प्राचीन पुराण प्राकृत पुराणों के आधार 
पर बने हैं। बहुत स्थानों पर तो प्राकृत के श्लोकों को ज्यों का स्यों 
उठाकर संस्कृत में उनका अनुवाद कर दिया है। यहाँ तक कि 
भविष्य पुराण में कही कही प्राकृत शब्द के स्थान पर बैसा ही 
संस्कृत शब्द लाने का प्रयत्न किया गया है, जिससे छुन्दोमंग तथा 
व्याकरण की अशुद्धियाँ भी रह गई हैं । यदि उन स्थानों पर 
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श्राकृत शब्द्‌ रख दिये जायें, तो ये अशुद्धियाँ दूर हो सकती हैं। 
बौद्ध निकाय ग्रन्थों से प्रकट होता है कि प्राचीन बौद्ध काल में 
पुराण सुनने की प्रथा उस समय थी, जब कि संस्कृत के पुराण 
अंथ नदी बने थे।इससे सिद्ध होता है कि पुराण अंथ बहुत प्राचीन ' 
हैं और किसी न किसी रूप में वे सूत्र काल में विद्यमान थे । 

एराशा के सिव्रा रामायण और महाभारत भी किसी न किसी 
रूप मे इसी प्राचीन वौद्ध काल या सूत्र काल में रचे गये थे; 
क्योंकि सूत्र अंथों की संसक्रः और महाभारत तथा रामायण की - 
संस्त्रत आपस में बहुत कुछ मिलती जुलती है । ई० पू० द्वितीय 
शताब्दी के पातंजल महाभाष्य में महाभारत का उल्लेख आया है, 
जिससे सृचित होता है कि महाभारत ३० पू० द्वितीय शताब्दी के 
बाद का नहीं हो सकता। आश्वलायन ग्रह्म सत्न में भी महाभारत 
का उल्लेख आया है, जिससे सूचित होता है कि महाभारत अपने 
प्राचीन रूप मे सूत्र काल के बाद का नहीं है । 

इसी काल में कौटिलीय अथंशासत्र, वात्यायन का कामसूत्र, 
भास के नाटक और पातंजल महाभाष्य आदि भी लिखे गये । बहुत 
सी विद्याओं और कलाओ का उल्लेख “त्रह्मजाल सुत्त” और 
“दीघ निकाय” नामक बौद्ध ग्रंथा में है, जिससे पता लगता है कि 
इस काल मे भिन्न भिन्न विद्याओ और कलाओं के संबंध में पंथ 
अवश्य रचे गये थे । 


चोदहवों अध्याय 
प्राचीन बोद्ध काल की शिल्प-कला 


प्राचीन बौद्ध काल की इमारतों और मूर्तियों आदि के जो 
नमूने अब तक मिले हैं, उनमें भारतीय शिल्प कला के हज़ार 
वर्ष से ऊपर का इतिहास भरा है। ये नमूने मानो दो हज़ार 
बर्ष के इतिहास के प्र॒ष्ठ हैं, जिनसे हम भारतीय शिल्प कला 
की उन्नति और अवनति का पता लगा सकते हैं। इस बीच में 
भारतवष में तरह तरह के विचारों और दशन शास्त्रों का प्रचार 
हुआ । कई जातियों के लोगों ने उत्तर की ओर से भारतवर्ष 
पर आक्रमण किये । इन बाहरी आंक्रमणों का फल यह हुआ 
कि देश में कई प्रकार के विचारों का प्रादुभोव हुआ । यहाँ अ- 
सख्य राजघराने राज्य करके सदा के लिये निमूल हो गये । इन 
भिन्न भिन्न जातियों के लोगों के विचार, भाव, उद्देश्य, आद्श और 
विश्वास शिल्प कला के प्राचीन उदाहरणों में अकित है । अतणएव 
मोटे तौर पर देखने से प्रावीन भारतीय शिल्प कज्ञा में कदाचित्‌ 
अनैक्य ओर भिन्नता मालूम होगी; पर वास्‍्तव में उस शिल्प 
कला में किसी प्रकार का अनेक्य या भिन्नता नहीं हैं । जिस 
तरह हिन्दुओ के मिन्न भिन्न दशेन शाक्षों ओर घार्मिक भावों 
का एक मात्र आदर्श वेद और उपनिषद्‌ के सिद्धान्त हैं, उसी 
तरह भिन्न भिन्न जकार की ओर भिन्न मिन्न समय की शिल्प 
कला में भी एक आदशे भाव है। यही आदर्श भाव भारतीय 
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शिल्प कला में भी दिखाई देता है; और यही उस शिल्प कला 
की एकता सूचित करता है। भारतीय शिल्प कला के इस “आदर्श 
भाव” को अगरेज़ी में “आइडियलिज्म” कहते हैं। हिन्दू - 
शिल्पकारों ने सदा आदर मूर्ति या चित्र बनाने का ही प्रयत्न 
किया है। शिल्प कला'ही क्‍यों, सभी बातों में प्राचीन भारतीयों 
की प्रवृत्ति आदर्शता की ही ओर रहो है । लौकिक जीवन और 
लौकिक बातों की ओर से वे प्रायः उदासीन ही रहे हैं। 

इसी लिये भारतवर्ष की प्राचीन शिल्प कला का ध्म से भी 
सदा घनिष्ट सम्बन्ध रहा है। प्राचीन भारत के चित्रकार तथा 
मूर्तिकार अपनी विद्या तथा कला कौशल का उपयोग संसार की 
साधारण वस्तुओं के सम्बन्ध में नहीं करते थे। उनका मुख्य 
उद्देश्य देवताओं के चित्र तथा मूर्तियाँ बनाना था। हमारे 
यहाँ मानब जीवन की घटनाओं के चित्र तथा मानव मूर्तियाँ 
निर्माण करना चित्रकार तथा मूर्तिकार का धरम नहीं माना गया 
है । शुक्राचा्य न “शुक्रनीति” में कहा है-- 

अपि श्रेयस्कर नृणां देवबिम्बमलूक्षणस्‌ । 
सल्क्षणं मत्यत्रिग्ब॑नहि श्रेयस्करं सदा ॥ 

अथातव--“चित्रकार तथा मूर्तिकार के लियेयही श्रेयस्कर है 
कि वह सदेव देव-मूर्तियाँ बनावे। मनुष्यों की आक्ृतियों अथवा चित्र 
बनाना केवल बुरा ही नही, अपवित्र भी है। देवमूर्ति चाहे कितनी 
ही भद्दी क्यो न हो, वह सुन्दर से सुन्दर मानव मूर्ति से अच्छी 
है ।” यही कारण है कि प्राचीन भारतवर्ष की जितनी मूर्तियाँ अभी 
तक मिली हैं, वे प्रायः सब की सब या तो किसी देवता या महापुरुष 
की है या धम-संबंधो अन्य घटनाओ के आधार पर बनाई गई हैं। 
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पर खेद है कि थोड़े से सिक्कों और भम्नावशेषों का छोड़ 
कर अभी तक कोई ऐसी मूर्ति या कारीगरी का नमूना नहीं 
मिला है, जो निश्चित रूप से अशोक के पहले का कहा जा सके । 
अतएव भारतवर्ष की प्राचीन शिल्प कला का ग्रारंस अशोक के 
समय से ही सममकना चाहिए । हाँ, द्वाल में श्रीयुत काशीप्रसाद 
जी जायसवाल ने एक नई खोज की है, जिससे भारतीय पुरातत्त्व 
सम्बन्धी विचारों में बड़ा उलट फेर होने की सभावना है #! श्रीयुत 
जायसबाल ने अपनी खोज का विवरण “बिहार ऐंड ओड़ीीसा 
रिसच सोसाइटी” के मुखपत्र के माचं १९१९ तथा दिसम्बर 
१९१५९ वाले अंकों में छपवाया है । इस खोज का संबंध उन 
दो बड़ी मूर्तियों से है, जो कलकत्ते के “इन्डियन स्यूजियम"” 
(अजायबघर) में रकवी 3, और उस एक बड़ी मृति से है, जो 
मथुरा के अजायबघर में है। इन तीनो मूर्तियों पर प्राचीन 
ब्राह्मा अक्षरों में लेख खुदे हुए है । ये तीनों मूर्तियाँ अब तक 
यक्ष को मूर्तियाँ समझी जाती थी; पर जायसवाल जी ने इन मूतियों 
के लेखो को पढ़कर बड़ी विद्वत्ता के साथ यद॒ सिद्ध करने का 
प्रयक्ष किया है कि कलकत्ते के अजायबघरवाली सूर्तियाँ शैशुनाग 
- वंश के उदयिन और नन्दिवद्धंन इन दो महाराजाओं की है, जिनका 
इतिहास में नाम मात्र मिलता है। तीसरी मूर्ति के बारे में, जो 
मधुरा के अजायबघर में है, जायसवाल जी ने यह निश्चित किया 
है कि यह मूर्ति शेंशुनाग वंश के प्रतापशाली सम्राट विम्बिसार के 
पुत्र महाराज अजानशत्र की है। बौद्ध ग्रथो से सूचित होता है कि 
# सरस्वतों, जूलाई १६२० में मेरा *भारतीय पुरातच में नई खोज 
नामक लेख देखिये । 
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जब अजातशत्रु गद्दी पर आया, तब बुद्ध भगवान्‌ जीवित थे। पर 
साथ ही यहाँ यह भी कह देना उचित जान पड़ता है कि जायसवाल 
जी की इस खोज के बारे में अन्य विद्वानों में बहुत मत-मभेद है । 

अस्तु; मूति था शिल्प कला के जो नमूने अब तक 
मिल हैं, वे निश्चित रूप स अशोक के पहले के नहीं कहें जा 
सकते । इसका कारण यह मालूम होता है कि अशोक के पहले 
घर तथा मूर्तियाँ काठ की बनाई जाती थी। पहले पहल अशोक 
के समय भे ही पत्थर की मूर्तियाँ और भवन बनने लगे । अतएव 
भारतीय मूर्तिकारी या शिर्प कला का आरंभ अशोक के समय से 
होता है। अशोक के पिता बिन्दुसार और पितामह चन्द्रगुप्त न 
महल और मन्दिर आदि अवश्य बनवाये होंगे; किन्तु अब उनका 
कोई चिह्न बाकी नहीं है । कारण यही मालूम होता है कि अशोक 
के पूव इमारते और मूर्तियाँ काठ की बनाई जाती थी. जो अब 
बिलकुल नष्ट हो गई हैं । 

मोय काल की शिल्प कला पूर्ण रूप से खदेशी नहां। है । उस 
पर प्राचीन इरान की सभ्यता का भी थोड़ा बहुत प्रभाव पड़ा 
है। अशोक और प्राचीन इरान के बादशाह दारा के शिला- 
स्वभों. शिलालेखों और इमारतों के खम्भों को ध्यानपूबक देखने 
से यदी ज्ञात होता है। अशोक के शिलालेखों का ढंग भी बैसा 
ही है, जैसा इसा के पाँच सौ वर्ष पहले “पर्सिपोलिस” और - 
“ज्र्सलएरुस्तम्‌ में बादशाह दारा के खुदवाये हुए शिलालेखों का 
है । प्राचीन इरान के शिलास्तंभो के शिखर, जो अब तक वहाँ 
की प्राचीन राजधानी “पर्सोपोलिस” और “सूसा” में विद्यमान 
हैं, घण्टाकार होते थे; और उन पर एक दूसरे की ओर पीठ 
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करके बैठे हुए हाथी-घोड़ों, या सिहद्दों की मूर्तियाँ रहती थीं । 
ये दोनों बातें अशोक के शिलास्तंभों ओर भरहूत, साँची, मथुरा 
तथा बुद्ध गया के स्तूपों के परिवेष्टनों में मिलती हैं । मालूम होता 
है कि जब अशोक के समय में पहले पहल काठ या लकड़ी के 
स्थान पर पत्थर की इमारतें और मूर्तियाँ बनाई जानें लगी, तब उन 
पर प्राचोन इरान की मूर्तिकारी तथा स्थापत्य विद्या का बहुत कुछ 
प्रभाव पड़ा होगा । अशोक के सामने इरान के शिलालेखों, शिला- 
स्तंभो, इमारतों और मूर्तियों के उदाहरण थे । उन्ही को देखकर 
उसने अपने शिलालेख, शिलास्तंभ और महल आदि बनवाये होंगे। 

प्रसिद्ध कला-कुशल हावेल साहेब का मत दे कि अशोक के 
स्तंभ इरान के स्तम्भों की नकल नहीं, बल्कि उन स्तम्भों की 
नकल हैं, जो प्राचीन वैदिक काल में यज्ञ-स्थानों के चारो ओर 
खड़े किये जाते थे । ये यज्ञ-स्तम्भ राष्ट्र के शिल्पकार बनाते थे । 
वैदिक काल से हो शिल्पकार लोग राष्ट्र या राज्य के सेवक गिने 
जाते थे और उनकी प्रतिष्ठा त्राह्मणों तथा ज्ञत्रियों से कम न थी। 
मौये काल में शिल्प कला की जो शैली प्रचलित थी, वह अवश्य 
प्राचीन वैदिक काल से चली आ रही थी | जो लोग यह कहते 
हैं कि सौये काल की शिल्प कला इरान की शिल्प कला की नकल 
है, वे भ्रम में हैं। मौये काल की कारीगरी और प्राचीन ईरान 
की कारीगरी में जो समानता दिखलाई पड़ती है, उसका कारण 
यही है कि अति प्राचीन समय से अलग अलग होने के पहले 
आये और इरानी बहुत दिनों तक एक साथ रह चुके थे; और 
जब दोनो अलग हुए, तब शिल्प कला की जो शैली प्राचीन 
समय से चली आ रही थी, वही दोनों में बहुत दिनों तक प्रच- 
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'लित रही | हावेल साहेब के मत से अशोक के स्तम्भों के शिखर 
“घण्टाकार” नहीं बल्कि “अधोमुखी कमल” के आझकार के हैं; 
आर कमल के फूल भारतवष में बहुत दिनों से शुभ सममे जाते हैं । 

अशोक ने बहुत सी इमारतें, स्तूप, चैत्य, विहार और स्तंभ 
आदि बनवाये थे । कहा जाता है कि तीन वर्षों में उसन चौरासी 
सहस््र स्तृप निर्माण कराये थे । इसबी पाँचवों शताब्दी के 
आरंभ में जिस समय चीनी बौद्ध यात्री फ्ाहियान पाटलिपुत्र में 
आया था, उस समय भी अशोक का राजमहल खड़ा हुआ था; 
ओर लोगो का विश्वास था कि वह देव-दानवों के हाथ का बना 
हुआ था। अब उसकी ये सब इसारतें छुप्र हो गई हैं और उनके 
अग्मावशेष गंगा तथा सोन नदियों के पुराने पाट के नीचे दबे पड़े -- 
हैं। अशोक के समय के कुछ स्तूप मध्य भारत में साँची में और 
उसके आस पास हैं। अशाक न गया के पास बराबर नाम की 
पहाड़ी में “आजीबिक” संप्रदाय के तपस्वियों के लिये गुफाएँ 
बनवाई थी, जिनको दीवारे बहुत ही चिकनी और साफ़ सुथरी हैं। 

अशोक के बनवाये हुए स्मारको में पत्थर पर खुदे हुए 
उसके लेख सब से विचित्र और महत्व के हैं । कुल मिलाकर ये 
लेख तीस स अधिक हैं, जो चट्टानों, गुफाओं की दीवारों और 
स्तम्भों पर खुदे हुए मिलते हैं । इन्हीं लेखों से अशोक के इति- 
हास का सच्चा पता लगता हैं। ये लेख लगभग कुल भारतवर्ष 
में, हिमालय से मेसूर तक और बंगाल की खाड़ी से अरब 
सागर तक, फेले हुए हैं। ये लेख ऐसे स्थानों में खुदवाये गये 
थे, जहाँ लोगो का आवागमन अधिक होता था । ये निम्नलिखित 
आठ भागों में बाँटे जा सकते हैं--- 
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(१) चतुदंश शिनालेख--ये निम्नलिखित सात स्थानों में 
पहाड़ों की चट्टानों पर खुदें हुए पाये जाते हैं--(१) शहबाजगढ़ी, 
जो पेशावर से चालीस सील दूर उत्तर-पूव सें हैं; (२) मानसेरा. 
जो पंजाब के हज़ारा जिले में है; ( ३) कालसी, जो मसूरी से 
पन्द्रह मील पश्चिम की ओर है; ( ४ ) सोपारा, जो बम्बई के 
पास थाना जिले में है; (५) गिरनार पहाड़ी, जो काठियावाड़ में 
जूनागढ़ के पास है; (६) धौली जो उड़ीसा के कटक जिले मे है: 
ओर (७) जौगढ़ जो मद्रास के गंजम जिले में है । 

(२) दो कलिंग शिलालेख--य धोली और जौगढ़ के चतुदंश 
शिलालेखों के परिशिष्ट रूप हैं और बाद को उनमें जोड़े गये थे । 

(३) लघु शिलालेख-य उत्तरी मेसर के ( १) सिद्धपुर. 
(२) जतिंग रामेश्वर और (३) ब्रह्मगिरि में; शाहाबाद जिले के 
। ४ ) सहसराम में; जबलपुर जिले के (५) रूपनाथ में; जयपुर 
रियासत के (६) बैराट में; और निजाम की रियासत के ( ७ ) 
मास्की नामक स्थान में पाये जाते हैं । 

(४) भात्र्‌ शिक्ञालेख--ये जयपुर रियासत में बेराट के 
पास एक पहाड़ी की चट्टान पर खुदा हुआ था और आजकल 
कलकत्त मे रक्वा है | 

(४) सप्त स्तंभलेन्न-य निम्नलिखित छः: स्तम्भों पर खुदे 
हुए हैं--दिल्लो के दो स्तम्भ, जिनमे से एक अंबाले के पास 
( १ ) टोपरा स्थान से और दूसरा (२) मरठ से दिल्ली में लाया 
गया था; ( ३ ) इलाहाबाद का एक स्तम्भ, जो वहाँ के किले में 
है; (४) लौड़िया अरराज; (५) लौड़िया ननन्‍्दनगढ़; और (६) 
रामपुर के तीन स्तम्भ जो तिरहुत के चंपारन जिले में हैं । 
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(६) लघु स्तम्मलेख--ये सारनाथ, कौशांबी और साँची 
में पाये जाते है । कौशांबीवाला लघु ख्तम्भलेख भी उसी स्तंभ 
पर खुदा है जो इलाहाबाद के किले में है और जो कदाचित्‌ 
पहले कौशांबी में था। 

(७) दो तशाई स्तंभलेक्ष--ये नेपाल की सरहद्‌ पर रुमि- 
न्देइ तथा निग्लीब नामक आमों में हैं । 

(८ ) वीन गुद्दालेज--ये गया के पास बराबर नाम की 
पहाई में हैं । 

अशोक के शिलालेखों, शिलास्तम्भों और उन पर गढ़ी हुई 
मूर्तिया से उसके समय की भारतीय शिल्प कला फा कुछ कुछ 
अनुमान ह। सकता है। अशोक के समय की शिल्प कला का एक 
बड़ा अच्छा उदाहरण उसका एक शिलास्तंभ हँ। वह चपारच 
जिले के लौड़िया नन्दनगढ़ नामक आम में खड़ा है। चह स्तंभ - 
३२ फूट ऊँचा है । उसका पत्थर बहुत हा चिकना हैं। ऊपर 
की ओर बहू कम मोटा होता गया दै | उसकी गालाई 
नीचे आधार के पास ३५।॥ इंच और शिखर के पास २२॥ इंच 
है । उसका शिखर अवोमुखो कमल के आकार का है और उस 
पर एक सिंह को मूर्ति है। इसी तरह का एक शिलास्तंभ सार- 
नाथ ( बनारस ) मे भी है । वह इतना चिकना दे कि माछम - 
होता है, अभी बनकर तैयार हुआ है। उसका भी शिखर अवबो- 
मुखी कमल के आकार का है। शिखर पर चार सिह-मूर्तियाँ 
पीठ जोड़े हुए हैं।सिंद और शिखर के बाच के भाग में 
बैल, घोड़े, हाथी तथा सिंह की एक एक मूर्ति हैं। इन मूर्तियों 
के बीच के भाग में एक एक धर्मचक्र ( पहिया ) भी है, 
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जो सूचित करता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने सारनाथ ही में पहले 
पहल अपने धर्म का चक्र चलाया था और बोद्ध धर्म का प्रचार 
वही से आरम्म हुआ था | सिंहों पर भी एक “घमंचक्र” था, 
जो नष्ट हो गया है। उसके कुछ टुकड़े सारनाथ में, स्तंभ के 
पास ही, मिले थे । भारतीय पुरातत्व तथा शिल्प कला के विद्वानों 
का मत है कि किसी दूसरे देश में पशुओं की ऐसी अच्छी, सुंदर, 
सखाभाविक और सजीव प्राचीन मूर्ति मिलना कठिन है, जैसी 
सारनाथ के अशोक-स्तंभ पर है। इन मूर्तिया में प्राचीन इरान 
की मूतिकारी की कुछ मलक अवश्य है; किन्तु भारतीय मूर्ति- 
कारों ने इस विषय में विदेशियों से चाहे जो बाते ग्रहण की हूं, 
पर उन्हें उन्होंन अपने भावों में ऐसा ढाल लिया था कि अब 
उसमें लोगों को विदेशी प्रभाव का पता मिलना कठिन हैं । 

मौय काल के अन्य चार स्मारक चिह्न इन चार स्थानों में 
मिलते है-(१) भरहूत, (२) साँची और (३) अमरावती के स्तृप 
तथा (४) बुद्ध गया के प्राचीन ध्वंसावशेष । इन चारों का समय 
इ० पू० तीसरी शताब्दी से पहली शताब्दी तक माना गया है । 
साँची और भरहूत के स्तूपों के चारो ओर पत्थर का घेरा या 
परिवष्टन है। बनावट से मालूम होता है कि उन पर संगतराश का 
काम नहीं, किन्तु बढ़ई का काम है । उन पर जो नकाशी है, वह 
लकड़ी पर की नक्काशी से मिलती जुलती है। जान पड़ता है 
कि जब पत्थर की इमारतें तथा भूर्तियाँ बनने लगीं, तब जो 
काम पहले लकड़ी पर होता था, वही पत्थर पर होने लगा । 
यह बात भरहूत, साँची और गया के परिवेष्टनों तथा तोरणों पर 
की मूर्तियों और बेल बूटों से अच्छी तरह सिद्ध होती है । 
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भरहूत इलाहाबाद से कोई १९० मील है। वह नागौद 
राज्य में है। उसका पुराना नाम वरदावती है। सन्‌ १८७३ 
इंसवी में जनरल कनिंघम नागौद राज्य से होकर निकले। वहाँ 
उन्हें प्राचीन भरहूत के खैंडहरों का पता मिला | वे वहाँ गये । 
परीक्षा करने पर उन्हें विद्त हुआ कि वहाँ एक बहुत पुराना और 
बड़ा भारी स्तृप था और कई एक विहार भी थे। दो तीन बार में 
उन्होंने स्तूप के आस पास की ज़मीन खुदवाई। खोदने से कितनी ही 
मूर्तियाँ, स्तंभ और दूटे फूटे तोरण आदि मिले। ब्राह्मी अक्षरों में 
खुदे हुए सैकड़ों शिलालेख भी भ्राप्त हुए । साथ ही गौतम बुद्ध के 
चरित सबन्धी अनेक दृश्य भी खुदे हुए पाये गये । यहाँ के स्तूप का 
व्यास ६८ फुट और प्रदक्षिणा का मागे २१३ फुट था । उसमे चार 
प्रवश-द्वार थे और सब मिलाकर अस्सी खंभे थे । बौद्ध जातकों 
मे जो कथाएँ हैं, व सब चित्र या मूर्ति रूप में इन खंभो और 
तोरणों पर खुदी हुई थीं | खोदने से कितन ही यक्षों, यक्षिणियों, 
देवताओं और नागराजों आदि की बड़ी ही सुन्दर अज्ञत 
मूर्तियाँ मिली । कनिंघम साहब ने ये सब वस्तुएँ कलकचे भेज 
दीं। वहाँ वे अजायबघर में रक्‍्खी हैं | प्राचीन शिलालेखों और 
सिक्कों से जनरल कनिघम ने यह सिद्ध किया कि भरहूत का स्तूप 
कम से कम ३० पू० २४० का है । 

भूपाल राज्य में मिलसा गाँव के निकट कई स्तूप-समूह हें । 
कर्िंघम साहब ने पहले पहल इनका वृत्तान्त सन्‌ १८५७४ 
३० भे प्रकाशित किया था। इन स्तूपों में सब से प्रधान साँची 
का एक बड़ा स्तूप है। यह स्तूप ५४ फुट ऊँचा है और आधार 
के ठीक ऊपर इसका व्यास १०६ फुट है । इसके चारो शोर जो 
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परिवेष्टन है, उसका घेरा पूरब से पच्छिम को १४४ फुट और 
उत्तर से दक्खिन को १५१ फुट है। यह परिवेष्टन गोलाकार 
है। इसके ८ फुट ऊँचे अठपहल खम्भे एक दूसरे से दो दो फुट 
की दूरी पर हैं । वे सिरे पर तथा बीच में भी मोटे मोटे पत्थरों 
से जुड़े हुए हैं। इन खंभों और पत्थरों पर बेल बूटो का 
इतना ज्यादा काम है कि उन बेल बूटो से वे बिलकुल ढक 
से गये हैं। साँची का यह स्तूप संभवतः अशोक के समय में 
बना था। उसके परिवेष्टन के प्रत्येक भाग पर जो लेख खुदे हैं, 
उनसे विद्ति होता है कि वे भिन्न भिन्न मनुप्यों के बनवाये हुए 
हैं। स्तृप का परिवेष्टन तथा उसके चारो फाटक या तारण 
अशोक के बाद के हैं। उनका समय ३० पू० दूसरी शताब्दी 
माना जाता है | चारो तोरणो पर संगतराशी का बहुत उत्तम काम 
है। उन पर बुद्ध के जीवन की प्रधान प्रधान घटनाएँ ग्यदी है । 
इसके सिवा उन पर जातका के दृश्य भी खरे हैं। कही भक्तों 
का जलूस निऋल रहा है, रही म्तूप की पूजा हो रही है, कही 
युद्ध हो रहा है और कही ख्तरियाँ तथा पुरुष खाने पीते और 
आनन्द करते हैं । 

कृष्ण नदी के मुहान के मिकट उसके दक्तिणी किनारे पर 
अमरावती है । यहाँ बहुत दिनो तक दक्षिणी भारत के आन्ध्र 
राजाओं की राजधानी थी। यहाँ का स्तूप अब नहीं हैं । पर 
हेन-त्सांग जब यहाँ आया था, तब यह विद्यमान था। इस 
स्तृप के चारो आर भी एक परिवेष्टन या घरा था। उस परि- 
: वेष्टन पर भी बहुत उत्तम कारीगरी का काम है। उस पर भी 
बुद्ध के जीवन की घटनाएँ और जातक कथाश्रों के दृश्य खुदे हैं । 


रद्द प्र्यीन शिल्प-कला 


अमरावतीवाले स्तृूप के परिवेष्टन का निर्माण काल ईसवी 
दूसरी शताब्दी माना जाता है। पर स्तृप उससे बहुत पुराना है । 

बुद्धगया में भो पत्थर का एक प्राचीन परिवेष्टन या घेरा 
है । यह मोये काल का सब से ग्राचीन परिवेष्टन माना जाता है । 
पहले यह उस बोधि वृक्ष के चारो ओर था, जिसके नीचे बुद्ध 
भगवान्‌ ने बुद्धल प्राप्त किया था । डाक्टर फग्युसन ने इस परि- 
वेष्टन का समय २५० ई० पू० माना है | इस पर भी बहुत उत्तम 
कारीगरी है । 

प्राचीन राजगृह (राजगिर) में जो पुरानी दीवारें और भम्ना- 
वशेष हैं, वे मौय काल के पूब के अथोत्‌ ३० पू० छठी शताब्दी के 
मान जाते हैं । कहा जाता है कि शैशुनाग वंश के राजा बिम्बि- 
सार न प्राचीन राजगृह उजाड़कर एक नवीन राजगृह बसाया था । 

मौय काल की चित्रकारी का एक नमूना सरगुजा रियासत में 
समगढ़ पहाड़ी की जोगीमारा नामक गुफा में है। यहाँ के चित्र 
प्राय: धुँधुल पड़ गये हैं; पर अब भी उनका अस्तित्व है। डाक्टर 
ब्लाक ने उनका समय ई० पू० तीसरी शताब्दी निश्चित किया है । 

प्राचीन समय में जहाँ बड़े बड़े स्तूप होते थे, वहाँ मिल्कुओं 
के रहने के लिये विहार और पूजा के लिये चैत्य अथवा मन्दिर 
भी होते थे । विहार की बनावट वेसी द्वी होती थी, जैसी प्रायः 
हिन्दुओं के मकानों की होती है; अथोत्‌ बीच में एक आँगन 
रहता था और उसके चारो ओर भिक्ठुओं के रहने के लिये कमरे 
बने रहते थे । बौद्ध विहारों में सब से पहला नालन्द का प्रसिद्ध 
विहार है, जिसे हेनत्सांग ने सातवीं शताब्दी में देखा था । 

बौद्ध चेत्यों या मन्दिरों के बारे में विशेष बात यह है कि वे 

श्ष्ट 
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ऊँची ऊँची चट्टानों में काटकर बनाये जाते थे । बिहार में चैत्य 
की एक गुफा है| कह्दा जाता है कि यदह्दी राजगृह की वह सतपन्नि 
गुफा है, जिसमें बुद्ध के निवोण के बाद बौद्धों की पहली महा- 
सभा हुईं थी। गया से १६ मील उत्तर अनेक शुफाओं का एक 
समूद्द है । उनमें सब से मनोरंजक गुफा “लोमश ऋषि की गुफा” 
के नाम से प्रसिद्ध है। उसकी छत्त नुकीली वृत्ताकार है और 
उसके मुँह पर सादे पत्थर का काम है । ये सब चैत्य इ० पू० 
तीसरी शताब्दी के खुदे हुए कहे जाते हैं । पश्चिमी घाट में चार 
पाँच चैत्य की गुफ़ाएँ हैं । उनमें से भाजा, कोन्दाने, पीतलखोरा, 
ब्ेद्सा और नासिक की चेत्य गुफाएँ मुख्य हैं । पहले चार स्थानों 
कीगुफ़ाएँ ० पू० तीसरी शताब्दी की और अन्तिम स्थान की 
चैत्य गुफा ई० पू० दूसरी शताब्दी की मानी जाती है । 
प्राचीन बौद्ध काल की शिल्प कला के नमूनो को देखने 
से पता लगता है कि उस समय भारतवर्ष सुख और समृद्धि से 
पूर्ण था। लोग खतंत्र, सुखी और चिन्ता-रहित थे। मौर्य काल 
की मूर्तिकारी में उस समय का चित्र मलक रहा है । बोद्ध काल 
में और विशेष करके अशोक के समय में बोद्ध धम के प्रभाव से 
समाज के भिन्न मिन्न अंग धीरे धीरे एक हो रहे थे । इस अवस्था 
का चित्र भरहृत ओर साँची के स्तूपों के चारो ओर के परिवेष्टनों 
और तोरणों में साफ दिखाई देता है । उस समय मूतिकार को मूर्ति- 
कारी के उन कठिन नियमों में जकड़बन्द नहीं होना पड़ता था, 
थी आगे चलकर गुप्त काल में प्रचलित हो गये थे। उस समय 
की मूर्तियों में एक प्रकार की सजीवता, सादापन और प्राभतिकवा 
है, जो बाद की मूर्तियों में नहीं मिलती । 


२६७ ग्राजीन शिव्प-कलाः 


प्राचीन बौद्ध काल की मूर्तिकारी में एक विशेष बांत ध्यान 
देने योग्य है। उस काल की बनी हुई बुद्ध भगवान्‌ की मूर्ति कहीं « 
नहीं मिलती । इसका एक मात्र कारण यही है कि पूवकालीन 
बौद्धों ने बुद्ध के “निवोण” को यथाथे रूप में माना था । जिसका 
निवोण हो चुका था, उसकी भ्रतिमा भला वे क्यों बनाते ? शनेः- 
शनेः जब मद्दायान संप्रदाय का प्रादुभोव हुआ, तब गौतम बुद्ध -- 
देवता रूप में पूजे जाने लगे और उनकी मूर्तियाँ बनने लगी। 
प्राचीन बौद्ध काल में बुद्ध भगवान्‌ का अस्तित्व कुछ चिह्नों से 
सूचित किया जाता था; जैसे “बोधि वृक्ष (पीपल का पेड़), “धर्म 
चक्र” अथवा “स्तूप” आदि। इनमें से प्रत्येक चिह्न बुद्ध के जीवन 
की किसी न किसी प्रधान घटना का सूचक है। पीपल का वृक्ष 
यह सूचित करता है कि बुद्ध ने इसी पेड़ के नीचे बैठकर बुद्ध 
पद्‌ प्राप्त किया था। इसी तरह चक्र या पहिया बुद्ध के धममे- 
प्रचार के आरम्भ का सूचक है और स्तूप उनके निवाण (स्त्यु) 
का चिह्न है। इन चिह्नों से वे स्थान सूचित किये जाते हैं, जहाँ 
ये प्रधान घटनाएँ हुई थीं । 

मौये काल की मूर्तियों में पुरुषों की वख्र-सामग्री एक घोती<- 
मात्र थी । शरीर का ऊपरी भाग बिलकुल नम्न रहता था। इस 
काल की मूर्तियों में अंगरखा या कुरता कहीं नहीं मिलता। 
सिर पर एक मुँड़ासा या पगड़ी रहती थी। पुरुषों और विशेष 
करके स्त्रियों की मूर्तियाँ गहनों से लदी हुई मिलती हैं। इस काल - 
की मूर्तियों के सिर लम्बे, चेहरे गोल और भरे हुए, आँखें बड़ा 
बड़ी, ओंठ मोटे ओर कान प्रायः लम्बे हैं । पुरुषों की पगड़ी या 
मुंड़ाछा इतना अधिक उभड़ा हुआ दे कि उसके कारण शरीर के 
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अंदाज़ से सिर बड़ा मालूम होता है । स्त्रियों की मूर्तियों में भी 
केवल नीचे का भाग वस्त्र से ढका हुआ मिलता है। ऊपर का भाग, 
पुरुषों की तरह, बिलकुल नम्न रहता है | पुरुषों और ख्रियों की 
मूर्तियों में जो सब से बड़ा अन्तर है, वह केवल यही है कि 
“ख्रियो के गहने और खिर के वद्ध अधिक बहुमूल्य तथा सुन्दर 
मालूम होते हैं । 


बोद्-कालीन भारत 


द्वितीय खण्ड 
( मौये-साम्राज्य के अस्त से गुप्त साम्राज्य के उदय तक ) 


पहला अध्याय 


राजनीतिक इतिहास 


सौय काल के बाद देशी राजवंश 
शुग वंश 

शुंग वंश की स्थापना--पहले खंड के सातवें अध्याय के 
अन्त में लिखा जा चुका है कि सेनांपति पुष्यमित्र ने ई० पू० 
१८४ के लगभग अपने स्वामी बृहृद्रथ मौये को मारकर मौये 
साम्राज्य अपने अधिकार में कर लिया था । उसने एक नवीन 
राजवंश की नींव डाली, जो इतिहास में शुंग कहलाता है । 

शुंग राजाओं का राज्य-विध्तार-शुंग राजाओं के राज्य में 
मौय्य साम्राज्य के बीचवाले कुल प्रांत शामिल थे । मालूम होता 
है कि आजकल के बिद्ार, तिरहुत और संयुक्त प्रांत में शुंग वंश 
का राज्य फैला हुआ था। पंजाब संभवत: उनके राज्य के 
बाहर था । मौये राजाओं की तरह उनकी राजधानी भी पाटलि- 
पुत्र ही थी | 

मिलिन्द्‌ ( मिनैन्डर ) का आक्रमण--काबुल और पंजाब 
दोनों उन दिनों मिनैन्डर नामक एक यूनानी राजा के अधीन थे । 
उसने ई० पू० १५५ के लगभग पुष्यमित्र के राज्य पर हसला 
करके सिन्धु नदी के मुदानेबाला देश, सुराष्ट्र ( काठियावाड़ ), 
पश्चिमी किनारे का कुछ प्रान्त तथा मथुरा अपने राज्य में मिला 


बोद-कालीन भारत रछर 


लिया । उसने राजपूताने में चित्तीर के पास मध्यमिका ( आज- 
कल के “नागरी” नामक स्थान ) पर तथा अवध के दक्खिन में 
साकेत नामक स्थान पर भी हमला किया । वह पाटलिपुत्र राज- 
घानी पर भी हमला करने को तैयार था। बड़े भयंकर युद्ध के 
बाद वह परास्त किया गया और लाचार होकर उसे जाते हुए 
अदेशों को छोड़कर पीछे हट जाना पड़ा। तभी से सन्‌ १५०२ 
इ० तक भारतवर्ष पर किसी युरोपीय का हमला नहीं हुआ । 
१००२३० में वास्को डि गामा ने कालीकट में प्रवेश किया था। 

खारबेल का दमज्ा--३ं० पू० १५० के लगभग या उससे 
कुछ पहले कलिंग के राजा खारबेल ने भी मगध पर आक्रमण 
किया । “खारवेल के शिलालेख” # से पता लगता है कि उसने 
पुष्यमित्र को युद्ध में परास्त किया; और कदाचित्‌ मगध राज्य की 
पूर्वी सीमा को अपने राज्य में मिला लिया | पर यह बिजय 
कदाचित्‌ स्थायी न थी । 

पुष्यमित्र का अश्वमेघ यज्ष--पुष्यमित्र के पुत्र अग्निमित्र ने 
भी इसी समय के लगभग विदर्भ (बरार) के राजा पर विजय प्राप्त 
की । कालिदास के “मालविकाभ्रिमित्र” नाटक में इसी अभिमित्र 
का वर्णन है । अस्तु; इन सब विजयों के कारण पुष्यमित्र अपने 
को उत्तरी भारत का चक्रवर्ती सम्राट्‌ समझने लगा । अतएवं इन 
'बिजयों के स्मरणार्थ उसने अग्वमेघ यज्ञ किया। अश्वमेध यज्ञ 
के लिये जो घोड़ा छोड़ा गया था, उसकी रक्षा का भार पुष्यमित्र 


# खारवेल का शिलालेख कब्क से १६ मोल दूर उदयगिरि पहाड़ी को दाथो- 
शुम्फा नामक थशुफा में एक चट्मान पर खुदा हुआ दे । 


के पोते बसुमित्र को दिया गया | बुन्देलखण्ड और राजपूताने के 
बोच जो सिंधु नदी है, उसके किनारे पर अश्व की रक्षा करते हुए 
बसुमित्र की मुठभेड़ यवनों की एक सेना से हुईं। ये यवन 
लोग कदाचित्‌ मिनेंडर की उस सेना में के बचे हुए थे, जिसने 
राजपूताने में मध्यमिका (नागरी) को घेरा था। इस प्रकार समस्त 
शशन्बुओं को परास्त करने के उपरान्त पुष्यमित्र ने अश्वमेघ यज्ञ 
प्रारंभ किया । इस यज्ञ में कदाचित्‌ महाभाष्यकार पतंजलि 
ऋषि भी उपस्थित थे । अपने महाभाष्य में उन्होंने इस यज्ञ का 
इस तरह पर उल्लेख किया है, मानों यह यज्ञ उनके समय में ही 
हुआ दो # । इस अ्रश्वमेघ यज्ञ से यह सूचित होता है कि 
अशोक के समय में जो त्राह्मण-घम तथा ब्राह्मणों का प्रभाव हीन 
अवस्था को प्राप्त हो चुका था, उसने फिर पलटा खाया और 
सिर उठाना शुरू किया । 
बोद्धों पर पुष्यमित्र के अत्याचार--बौद्ध प्रंथों से सूचित 
होता है कि पुष्यमित्र ब्राह्मण धर्म का पुनरुद्धार केवल शान्तिपूर्ण 
उपायों से करने में ही संतुष्ट न था। कहा जाता है कि उसने 
बौद्धों पर बड़े भयानक अत्याचार किये। उसने मगध से पंजाब - 
में जालंधर तक अनेक संधाराम जलवा दिये और अनेक भिश्ुओं 
को मरवा डाला | जो भिक्षु उसकी तलवार से बच गये, वे दूसरे 
राज्यों में भाग गये। कदाचित्‌ बौद्ध अंथकारों का यह वर्णन 
अतिशयोक्ति-पूर्ण हो, पर इसमें कुछ सार अवश्य है । 
# पत्तजलि ने श्स यश का उल्लेख इस प्रकार किया है? “पद पुष्यमित्र 


घाजयामः ( श्र्थात्‌ “यहाँ हम पुष्यमित्र का यज्ञ कराते हैं” )। [मदा6घ 
सै प्रधुप््7ए०; 4872; 9. 300: 
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पुष्यमित्र के बंशअ--बहुत दिनों तक राज्य करने के बाद 
है० पू० १४८ के लगभग पुष्यमित्र का देहान्त हुआ । उसके बाद 
उसका पुत्र अप्रिमित्र गद्दी पर बेठा। अपने पिता के समय में 
वह शुंग राज्य के दक्षिणी प्रान्तों पर शासन करता था। उसने 
थोड़े द्वी दिनों तक राज्य किया। इसके बाद उसका भाई सुज्ये 
राज्य का उत्तराधिकारी हुआ सुज्येष्ट के बाद अप्निमित्र का पुत्र 
बसुमित्र राज-सिंहासन पर बैठा । वसुमित्र के बाद शुंग वंश का 
कोई राजा ऐसा नहीं हुआ, जिसका उल्लेख यहाँ किया जाय | 
मालूम होता है कि शुंग वंश के अन्तिम राजाओं के समय देश में 
अशान्ति फेली हुई थी । इस वंश का अन्तिम राजा देवभूति या 
देवभूमि था। कहा जाता है कि वह बड़ा दुश्वरित्र और व्यभिचारी 
था । उसका संत्री काण्व वंश का वसुदेव नामक एक ज्राह्मण था। 
उसने अपने स्वामी को मारकर राज्य का अधिकार ले लिया । 
अनुमान होता है. कि शुंग वंश के अन्तिम राजा नाम मात्र के 
राजा थे। वे अपने ब्राह्मण मंत्रियों के हाथ की कठपुतली थे । 
वास्तव में राज्याधिकार ब्राह्मण मंत्रियों के हाथ में दी था । 

काण्व वंश 

बखुदेव ओर उसके उत्तराधिकारी-शुंग वंश के अंतिम 
राजा देवभूति या देवभूमि को मारकर मन्त्री वसुदेव ने ई० पू० 
७२ में काण्व राज वंश की स्थापना की । वसुदेव के बाद इस 
राजवंश में तीन राजा और हुए। कुल मिलाकर इस राजवंश 
ने केवल ४" वर्षों तक राज्य किया । इससे मालूम द्ोता दै कि 
काण्व राजाओं का राज्य-काल बहुत अशान्ति-मय थां। इन 
राजाओं के बारे में कुछ विशेष बात ज्ञात नहीं है | केवल अंतिम 
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राजा सुशमंत्र कार्य के बारे में यद्द कद्दा जाता है कि वह आंध्र 
या शातवाहन वंश के किसी राजा के ह्वाथ से ई० पू० २७ में 
मारा गया । उस समय आन्धों का राज्य दक्षिण में पूर्वी समुद्र 
से पश्चिमी समुद्र तक फैला हुआ था। पुराणों के अनुसार 
आना वंश की स्थापना कारव वंश के बाद हुई; अतएव पुराणों 
के मत से अन्तिम फारुव-राजा का मारनेवाला आन्ध्र वंश का 
प्रथम राजा सिमुक था। पर वास्तव में खतन्त्र आन्ध् वंश की 
स्थापना अशोक के बाद द्वी ई० पू० २२० के लगभग हुई होगी। 
अतएव सुशमन्‌ काण्व का सारनेवाला सिमुक नहीं, बल्कि कोई 
और आन्ध राजा रहा होगा । वह आन्ध्र राजा कौन था, यह 
निश्चित रूप से कहना असंभव है | मोटे तौर पर यह कहा जा 
सकता है कि सुशर्मन्‌ का मारनेवाला कुन्तल शातकरणि, शात 
शातकर्ण और पुलछुमायि प्रथम इन तीनों आन्ध्र राजाओं में 
से कोई एक रहा होगा; क्योंकि इ० पू० २७ इन्हीं तीनों आन्ध्र 
राजाओ में से किसी एक राजा के राज्य काल में पड़ता है । 
आन्ध्र वेश 

आन्ध्रों का सथ से प्राचीन उल्लेख--चन्द्रगुप्त मौयय के समय 
में आन्ध लोग गोदावरी और कृष्णा नदियों के बीचवाले प्रांत 
में पूत की ओर रहते थे। उनकी सैनिक शक्ति बहुत बढ़ी चढ़ी 
थी । वह केवल चन्द्रगुप्त मौये की सैनिक शक्ति से उतर कर 
थी । उस समय आन्ध्र देश में तीस बढ़े बड़े नगर और अनेक 
ग्राम थे। नगरों के चारों ओर चह्ार-दीवारियाँ रहती थीं । 
उनकी सेना में एक लाख पैदल, दो दृज़ार सबार और एक हज़ार 
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हाथी थे #। उतकी राजधानी कृष्णा नदी के किनारे पर श्री- 
काकुलम थी । उस समय यह जाति खतन्‍त्र थी। इस बात 
का ठीक पता नहीं है कि किस समय आनन्‍्ध्र लोग मौये साम्राज्य 
की अधीनता स्वीकृत करने के लिये विवश किये गये । 'अशोक 
के राज्य-काल में आन्धू राज्य मौये साम्राज्य के अंतर्गत करद 
राज्यों में गिना जाता था | अशोक की मृत्यु के बाद अवसर 
पाकर साम्राज्य के दूरवर्ती प्रान्त खतंत्र हो गये। आन्यधों ने 
भी उसी अवसर एक बड़ा भारी खतमन्‍्त्र राज्य स्थापित किया | 
सिमुक और कृष्ण--इस स्वतन्त्र राज्य की स्थापना सिमुक 
नामक आन्धू्‌ राजा ने इं० पू० २२० के लगभग की । इस नवीन 
राज्य की शक्ति दिन पर दिन बढ़ने लगी; यहाँ तक कि वंश के 
दूसरे राजा कृष्ण के राज्य काल में ही इसका विस्तार पूर्वी घाट से 
पश्चिमी घाट में नासिक तक हो गया। इसके बाद आन्धू 
राजाओं का नाम नहीं सुनाई पड़ता । उनमें से केवल एक राजा 
ने सुशमंन्‌ काश्व को मारकर ई० पू० २७ के लगभग मगघ 
को अपने राज्य में मिला लिया । 
दाल शातबाहइन--इस राजवंश का हाल शातवाहन नामक 
राजा अपनी विद्या और साहित्य सेवा के लिये प्रसिद्ध है। उसके 
- समय में प्राकृत भाषा बहुत उन्नत अवस्था में थी । उसने प्राकृत 
भाषा और प्राकृत कविता की बड़ी उन्नति की | उसने स्वयं प्राचीन 
मद्दाराष्ट्री भाषा में ७०० पद्म लिखे थे, जो “सप्र शतक” के नाम 
से प्रसिद्ध हैं। कद्दा जाता है कि पैशाची भाषा में “बृहत्कथा” 


* छाजरए; 802 ए; 2, 22, 23, 
अशोक का त्रयोदश शिलालेख । 
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ओर “कातन्त्र” नामक संस्कृत व्याकरण ये दोनों अन्थ भी उसी 
के समय में लिख गये थे । 

आन्ध्र राज्य का अधःपतन--विष्णु पुराण के अनुसार इस 
वंश में तीस राजा हुए और उन सब ने कुल मिलाकर ४०६ वर्ष 
तक राज्य किया । इस वंश का अंतिस राजा पुछुसायि तृतीय 
था। इस राजबश का अधःपतन किन कारणों से हुआ, 
इसका कोई पता नहीं है । केवल इतना कहा जा सकता है कि 
इसवी सन की ठतीय शताब्दी में इस राजगंश का अधःपतन 
हुआ। पर इस शताब्दी का इतिहास ऐसे अन्धकार में पड़ा है 
कि उसमें होनेवाली घटनाओं के बारे मे कुछ लिखना असंभव है। 


मौये काल के बाद विदेशी राजवंश 

अशोक की रुत्यु के बाद मौये साम्राज्य छिन्न भिन्न हो गया। 
उसके दूरवर्ती प्रान्त खतन्त्र होकर अलग अलग राज्य बन गये । 
पश्चिमोत्तर स्वीमा विदेशियों के आक्रमण से सुरक्षित न रह सकी। 
एक के बाद दूसरी विदेशी जातियाँ इन सीमाओं को पार कर 
भारतवप में आने लगीं। इन विदेशी जातियों के नाम क्रम से 
यवन ( यूनानी ), शक ( सीथियन ), पाथिव ( पार्थियन ) और 
कुषण हैं । इन जातियों ने भारतवर्ष पर आक्रमण करके यहाँ 
अपने अपने राजवंश स्थापित किये, जिनका संक्षिप्त इतिहास क्रम 
से नीच दिया जाता है । 

यवन ( यूनानी ) राजवंश 

सिकन्द्र ओर सेल्यूकस के झाक्रमण--सिकन्दर पहला 

यूनानी था, जिसने भारतभूमि पर आक्रमण किया । जब ई० पू० 


| 
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३२६ में वह भारतव्े से वापस गया, तब उसके अधीन भारत- 
ब्ष के तीन प्रान्त थे--सिन्धघु नदी के पश्चिम का देश परोप- 
निसदे, पंजाब और सिन्ध । पर दस ही वर्ष के अन्दर ये तीनों 
प्रान्त यूनानी सत्ता से निकलकर फिर से स्वाधीन हो गये । 
सिकन्द्र के अनन्तर सीरिया देश के सेल्यूकस नामक यूनानी 
राजा ने ई० पू० ३०५ में फिर से भारत के उन भागों पर 
आक्रमण करना चाहा; पर बली चन्द्रगुप्त मौये के सामने उसका 
बस न चल सका । अन्त में काबुल, कन्धार और हिरात ये तीन 
प्रान्त थता अपनी बेटी एथीना चन्द्रगुप्त कों देकर उसे सन्धि कर 
लेनी पड़ी। ये प्रान्त चन्द्रगुप्त, बिन्दुसार और अशोक इन तीन मौर्य 
राजाशं के अधीन रहे । यूनानी इतिहास-लेखकों के इतिहासो से 
पता चलता है कि सेल्यूकस का राज्य भुमध्य सागर से हिन्दूकुश 
, तक था । उसका देहान्त ३० पू० २६२ या २६१ में हुआ । 

पएन्टिओकस थीअ्रस--सेल्यूकस के बाद उसका पोता 
एन्टिओकस थीअस उसका उत्तराधिकारी हुआ । वह बहुत ही 
दुराचारी ओर कमज़ोर बादशाह था। उसके समय में सेल्यू- 
कस के स्थापित किये हुए साम्राज्य से बैक्ट्रिया और पाथिया ये दो 
बड़े बड़े प्रान्त खतन्त्र हो गये । बैक्ट्रिया का आन्त अफगानिस्तान 
के उत्तर में ओक्सर (अमू ) नदी ओर हिन्दूकुश पवत के बीच 
में था। इसे आजकल बलख्न कहते हैं | पाथिया का प्रान्त फ़ारस 
के रेगिस्तान के उस ओर केस्पियन सागर के दक्षिण-पूत्र में था । 
उस समय बलख का प्रान्त बहुत सभ्य था और उसमें लगभग 
एक सहस््र बड़े बड़े नगर थे । 

डिओडोटल प्रथम--बेट्रिक्या में सिल्यूकस के साम्राज्य के 
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विरुद्ध खतन्त्रता के लिये जो बल्वा हुआ, उसका अगुआ वहाँ का 
यूनानी गवनेर डिब्रोडोटस था। बैक्ट्रिया को खतंत्र करने के 
बाद वह स्वयं वहाँ का राजा बन बैठा । उसने थोड़े ही दिलों 
तक राज्य किया । उसके बाद उसका बेटा डिओडोटस द्वितीय 
इ० पू० २४५ के लगभग राजरगद्दी पर बैठा । 

यूथिडेम्स--इसके विरुद्ध एक दूसरे वंश के यूथिडेमस 
नामक यूनानी ने बलवा करके ३० पू० २३० के लगभग राज्य 
का अधिकार अपने हाथ में कर लिया। यूथिडेमस और एन्टि 
ओकस थीअस के बीच बहुत दिनों तक युद्ध हुआ। अन्त में 
इ० पू० ३०८ के लगभग दोनो में सन्धि हो गई और एन्टिओ- 
कस थीअस ने बैक्ट्रिया की खतंत्रता स्वीकृत कर ली । उसने 
यूथिडेमस को अपनी लड़की भी व्याह दी । 

काबुल पर पन्टिओकेस धीश्रस का हमस्ा--इसके बाद 
एन्टिओकस थीअस ने हिन्दूकुश पार करके इ० पू० २०६ में 
काबुल के राजा सुभागसेन पर हमला किया। पर यह एक - 
आक्रमण मात्र था। इसका कोई स्थायी परिणाम नहीं हुआ | 

भारत में डेमेट्रिअल का अधिकार--यूथिडेसस के बाद 
उसका बेटा डेमेट्रिअस बेक्ट्रिया का बादशाह हुआ | उसने ३० पू० 
१९० के लगभग हमला करके काबुल, पंजाब ओर सिंध को अपने 
राज्य में मिला लिया। पर बेक्ट्रिया से लगातार दृर रहने के कारण 
बलख पर से उसका कब्जा ढीला पड़ गया। इस लिये यूक्रेटाइडीज़ 
नामक एक यूनानी ने इ० पू० १७५ के लगभग बलवा करके बैक्ट्रिया 
पर अधिकार कर लिया । उसने भारतवषे में डेमेट्रियस से भी युद्ध 
किया और काबुल, सिंघ तथा उत्तरी पंजाब पर अधिकार कर लिया। 
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यूक्रदाइडीज़ के उत्तराधिकारी---यूक्रेटाइडीज़ के बाद उसके 
तथा यूथिडमस के वंश के बहुत से छोटे छोटे यूनानी राजा हुए, 
जिन्होंने बेक्ट्रिया, काबुल, पंजाब और सिध को आपस में बाँट 
लिया । सिक्कों से इस तरह के कम से कम ४० यूनानी राजाओं 
के नाम मिलते हैं । उनमे से उल्लेख योग्य केवल तीन ही हैं---एक 
मिलिद (मिनेंडर), दूसरा एंटिएल्काइडल और तीसरा हर्मअस । 

मिलिन्द (मिनेस्डर)--ऊपर लिखा जा चुका है. कि मिलिन्द 
ने, इ०पू० १५५ के लगभग, पुप्यमित्न के राज्य पर हमला करके 
सुराष्ट्र (काठियांबाड़ु), मथुरा तथा सिधु नदी के मुहानेवाला 
प्रान्त अपने राज्य में मिला लिया था। उसने ई० पृ० १६० से 
१४० तक काबुल और पंजाब पर राज्य किया। वह बौद्ध 
धर्मावलंबी था। यही एक ऐसा यूनानी राजा है, जिसका 
नाम भारतवर्ष के प्राचीन साहित्य मे मिलता है। “मिलिन्दपन्हों” 
पाली साहित्य का एक बहुत ही उत्तम रत्न है। उसमें मिलिन्द 
बौद्ध मिक्षु नागसेन से शंकाएँ तथा प्रश्न करता है और नागसेन 
उन शंकाओं का समाधान करता है। पंजाब में इस राजा की 
राजधानी शाकल या सागल थी । आजकल का स्यालकोट ही 
कदाचित्‌ प्राचीन शाकल है । 

एन्टिपल्काइडस--इस राजा का नाम ग्वालियर रियासत 
में भेलसा के पास बेसनगर के एक शिलालेख में मिला है । यह्‌ 
शिब्ालेख एक स्तंभ पर खुदा है। इस से पता लगता है कि 
यह स्तंभ श्रीकृष्ण (वासुदेव) भगवान के प्रीत्यर्थ स्थापित किया 
गया था । यह स्तंभ तक्षशिला-निवासी, डीओन के पुत्र, हेलिओ- 
डोरस की आज्ञा से बनाया गया था। इस हेलिओडोरस को 


२८१ गजनीतिक इतिहास 


एन्टिएल्काइडस ने अपनी राजधानी तक्षशिला से विदिशा के 
राजा काशीपुत्र भागभद्र के पास इसी काम के लिये भेजा था| यह 
शिलालेख बड़े महत्व का है । इससे एक बात तो यह सूचित होती 
है कि उस समय विदिशा ( भेलसा ) के राजा और तक्शिला के 
यवन-राज के बीच राजनीतिक सम्बन्ध था। दूसरे यह कि उस 
प्राचीन समय मे कुछ यवनो ने हिंदू धर्म अहरण्ण कर लिया था । 
इस शिज्नालेख में एंटिएल्काइडस “भागवत (विष्णु का भक्त) 
कहा गया है । इस शिलालेख का समय ई० पृ० ?४० और १३० 
के बीच माना जाता है* । 

दमेंअस---यह अन्तिम यूनानी राजा था, जिसने पंजाब 
और सीमा प्रान्त पर राज्य किया। इसी के समय में काबुल और 
कंधार पर कुषणों का आक्रमण हुआ और भारतवष से यूनानी 
राजाओं का राज्य सदा के लिये उठ गया । इसके राज्य का अन्त 
कदाचित्‌ ३० पू० २५ में हुआ था । 

भारतवर्ष पर यूनानी सम्यता का प्रभाव--पश्चिमोत्तर 
सोमा तथा पंजाब पर यूनानी राजाओं का शासन डेमेट्रिअस 
से हमेंअस तक अथात्‌ लगातार लगभग २५० वर्षों तक 
रहा । साधारण तौर पर युरोपीय विद्वानो का यह मत दै कि इस 
बीच में भारतवप पर यूनानी सभ्यता का बहुत अधिक प्रभाव 
पड़ा । कुछ युरोपियन विद्वान यह भी कहते हैं कि अप्रत्यक्ष 
रीति पर मौय साम्राज्य सिकंदर के आक्रमण का ह्वी परिणाम है। 
एक विद्वान ने तो यहाँ तक कह डाला है कि चंद्रगुप्त ने सेल्यूकस 
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की अधीनता स्वीकृत कर ली थी | पर प्रसिद्ध इतिहासज्ञ पर- 
लोकवासी विन्सेन्ट स्मिथ ने पूरी तरह से इस मत का खण्डन 
कर दिया है । उनका मत है कि भारतवर्ष पर यूनानी सभ्यता का 
जो प्रभाव पड़ा, वह न पड़ने के समान था। इस संबंध में उन्होंने 
जो कुछ लिखा है, उस का सारांश यहाँ दिया जाता है # । 

“कुछ लेखकों का विचार है कि मौर्य साम्राज्य पर सिकदर 
के आक्रमण का वहुत अधिक प्रभाव पड़ा; पर यह ठीक नहीं 
है ! भारतवर्ष में सिकंदर केवल उन्‍नीस महीने रहा । ये उन्‍नीस 
महीने भी सिफ लड़ाई रूगड़े ओर भयानक मारकाट में बीते। भारत- 
बंप मे अपना साम्राज्य खड़ा करने का जो कुछ उसका विचार 
रहा हो, पर वह उसकी मृत्यु के बाद बिलकुल निष्फल हो गया। 
उसकी ख॒त्यु के दो वर्ष के अन्दर ही वे सब यूनानी निकाल 
बाहर किये गये, जिन्हें सिकन्दर पश्चिमोत्तर प्रान्त तथा पंजाब 
पर यूनानी शासन स्थिर रखने के लिये छोड़ गया था। सिकंदर 
के आक्रमण का और उसके प्रभाव का यदि कोई चिह्न बाकी 
है, ता वह केवल थोड़े से सिक्कों में है, जिन्हे पश्चिमोत्तर प्रांत 
के सौभति नामक भारतीय राजा ने गढ़वाया था। थे सिर्के 
यूनानी सिक्कों की नकल हैं ।” 

सिकन्द्र की मृत्यु के बीस वर्ष बाद सेल्यूकस न सिकंदर 
के धावे का अनुकरण किया | पर सेल्यूकस की सेना चन्द्रगुप्त 
की सेना के मुकाबले मे न ठहर सकी । सेल्यूकस को लाचार हो- 
कर पीछे हटना पड़ा । चन्द्रगुप्त के साथ उसी की शर्तों के मुता- 
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“त्रिक उसे सन्धि कर लेनी पड़ी। उलटे उसे लेने के देने पड़ गये । 
भारतवर्ष पर विजय पाना तो दूर रहा, उसे सिन्धु नदी के 
'पश्चिम में एरिआना ( आयोना ) का बहुत सा हिस्सा चन्द्रगुप्त 
को दे देना पड़ा । चन्द्रगुप्त को उससे काबुल, कन्धार और 
हिरात ये तीन प्रान्त मिले । सेल्यूकस ने अपनी बेटी एथीना 
भी चन्द्रगुप्त को भेंट की । 

बिन्दुसार और अशोक के समय में भी भारतवर्ष पर यूनानी 
सभ्यता का कोई प्रभाव नहीं पडा | यूनानी बादशाहों के साथ 
इन मौये सम्राटों का बराबरी का बरताव था । यूनानी सभ्यता की 
कोई बात सीखने के बदले अशोक इन यूनानी बादशाहों के राज्यों 
में अपने धर्म का श्रचार करने के लिये सदा उत्सुक रहता था । 
उसने सीरिया, मिश्र , साइरीनी, मसिडोनिया और एपिरस 
नामक पाँच यूनानी राज्यों में धर्म का प्रचार करने के लिये 
'उपदेशक भेजे थे । 

इसके बाद डेमेट्रिअस, यूकेटाइडीज़ और मिनैन्डर के जा 
हमले भारतवर्ष पर हुए, उनका भी कोई प्रभाव भारतीय सभ्यता 
पर नहीं पड़ा । उनसे कुछ सीखन की जगह भारतीय ग्रन्थकारों 
ने अपने ग्रन्थों में उनके बारे में म्लेच्छ आदि अपमानसूचक 
शब्द लिखे हैं । मिमैन्डर ने तो अपना धर्म छोड़कर भारतोय 
बौद्ध धर्म भी ग्रहण कर लिया था । इसी प्रकार इन्टिएल्काइडस 
ने वैष्णब धर्म ग्रहण किया था । 

पंजाब में यूनानी बादशाहो के केवल सिक्के ही रह गये हैं । 
भारतीय सभ्यता पर उनका प्रभाव पड़ने के बदले उन्हीं पर 
भारतीय सभ्यता का ऐसा प्रभाव पड़ा कि उनमें से कुछ बौद्ध 
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तथा हिन्दू धर्मावलम्बी हो गये और यहाँ की भाषा, रीति-रिवाज 
तथा धर्म ग्रहण करके भारतीयों के सामन पराजित हुए। एक 
तरह से भारतवासियो ने ही उन्हें अपना बना लिया । भवन-निर्माण 
विद्या, शिल्प कला, नीति, नाट्य कला आदि में मी भारतवासियों ने 

- यूनानियों से कुछ नहीं सीखा । पंजाब में २०० वर्षों तक यूनानी 
शासन रद्दा; पर यूनानी भाषा का एक भी शिलालेख पंजाब 
या पश्चिमोत्तर प्रांठ मं आज तक न मिला | यूनानी साहित्य 
का भी कोई प्रभाव भारतोय साहित्य में नहीं मिलता । यदि 
भारतीय शिल्प कला पर यूनानियों का कुछ प्रभाव पड़ा भी हो, 
ते भारतीया ने उसे अपने रंग मे इतना रंग लिया कि उसका पता 
अ्रब कछठिनता से लगता है।” 


शक (सीथियन) 


शर्कों का आगमन--प्राचीन समय मे शक ( सीथियन ) 
लोग सर दरिया के किनारे उत्तर की ओर एक जगह से दूसरी 
जगह भेजन और जीविका की खोज मे घृमा करते थे । मध्य 
एशिया की यूची नाम की एक ख़ाना-बदीश जाति ने शकों को 
इ० पू० १६० के लगभग वहाँ से निकाल वाहर किया । वहाँ से 
हटकर शको ने बेक्ट्रिया (बलख) देश अपने अधिकार में कर 
लिया । किन्तु यूची लोगों ने वहाँ भी उनका पिए्ड न छोड़ा । 
यूचियों से हारकर वे पूवे और दक्षिण की ओर भाग निकले ! 
उनके एक दल ने अफगानिस्तान के दक्षिण से आकर अपना 
राज्य स्थापित किया । उनके नाम पर उस प्रान्त का नाम शकस्थान 
( सीस्तान ) पड़ गया। दूसरे दल ने काबुल और खैबर से हो 
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कर तक्षशित्ा में अपना राज्य कायम किया । तीसरा दल पंजाब 
से होता हुआ यमुना तक आ पहुँचा और सो वर्षों तक मथुरा 
में राज्य करता रहा । और चौथा दल हाला पत्रत से होता हुआ 
सिन्व और सुराष्ट्र ( काठियाबाड़ ) में पहुँचकर बहुत दिनों तक 
शज्य करता रहा । 

उत्तरी ज्षत्रप--तक्षशिला ( उत्तर-पश्चिमी पंजाब ) और 
मथुरा के शक्त राजाओं को इतिहासन्न लोग उत्तरी ज्ञत्रप कहते हैं । 
यद्यपि “क्षत्रप' शब्द संस्कृत का सा प्रतीत होता है, तथापि 
वासात में यह पुराने इरानी “क्षथपावन” शब्द का संस्कृत रूप 
है | इसका अथ “प्रथ्वी का रक्षक” है। इस शब्द के 'खितप 
( खत्तप ) “छत्नप” और “छत्रव” आदि प्राकृत रूप भी मिलते 
हैं। उत्तरी क्षत्रप लोग पाथिव ( पार्थियन ) राजाओ को अपना 
मम्राद्‌ या अधीश्वर मानते थे; और इसी लिये वे “्षन्नरप” (अथोत्‌ 
सम्राट के सूबेदार ) कहलाते थे । उत्तरी क्षत्रपों का पाथिव 
राजाओं से बहुत घनिष्ट सम्बन्ध था। भारतव के पाथिव राजा 
और उत्तरा क्षत्रप प्रायः एक ही हैं । उन्हे अलग करना असंभव 
है । उचरी ज्षत्रपों में शक और पाथिव दोनो जातियां क॑ राजा 
पाये जाते हैं । अतएवं पार्थिव राजवंश का वर्णन करते समय ही 
उनके बारे में भी लिखा जायगा । 

पश्चिमो क्षत्रप--जों शक्कर राजा पश्चिमी भारत में रा्य 
करते थे, वे पश्चिमी क्षत्रप कहलाते थे। मालम होता हैं कि 
इसबी प्रथम शताब्दी के उत्तराध सें ये लोग सिन्ध और शुजरात 
से होते हुए पश्चिमी भारत में आये थे । सम्भवतः उस समय 
ये उत्तर-पश्चिमी भारत के कुणष राजाओं के सूबेदार थे । पर 
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छान्‍्त में इनका प्रभाव यहाँ तक बढ़ा कि मालवा, गुजरात, काठिया- 
वाड़, कच्छ, सिन्ध, उत्तरी कोंकण और राजपूताने तक इनका 
अधिकार हो गया# । पश्चिमी क्षत्रपों के नामो के बाद प्रायः 
“बमंन” और “दत्त” लगा हुआ मिलता है; इस से पता लगता 
है कि वे हिन्दू हो गये थे और पौराणिक धर्म मानने लगे 
थे । ब्राह्मण घ्मं और संस्कृत भाषा के उद्धार में इन लोगों ने 
बहुत सहायता दी थी । इन में से मुख्य मुख्य क्षत्रपों का हाल 
नीचे दिया जाता है । 

भूमक---पश्चिमी भारत का पहला क्षत्रप भूसक था! यह 
क्षहरात वंश का था| इसके केबल सिक्क मिलते हैं, जिनस पता 
चलता है कि यह ईंसवी प्रथम शताब्दी के अन्त या दूसरी 
शताउदी के प्रारम्भ में हुआ था। यद्यपि अब तक इसके समय का 
कोई लेख नहीं मिला, तथापि इसके उत्तराधिकारी नहपान के 
समय के लेख से अनुमान होता है कि भूमक का राज्य सन 
११९ इ० के पू्व था। 

नदृपान---यह भूमक का उत्तराधिकारी था । इसका राज्य 
गुजरात, काठियावाड़, कच्छे, मालवा और नासिक तक के 
दक्षिणी प्रदेशों में था। इसके समय के लेख सन ११९ ३० से 
१२४ ६० तक के ही मिले हैं । इससे यह निश्चय करना कठिन है 
कि इसने कितने वर्षों तक राज्य किया । पर अनुमान होता है कि 
सन १२४ ई० के बाद इसका राज्य थोड़े समय तक ही रह 
होगा; क्योंकि इसी समय के लगभग आन्धू जंशी राजा शात- 
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कर्रि ने उसको हराकर उसके राज्य पर अधिकार जमा लियाथा 
ओर उसके सिक्कों पर अपनी छाप लगवा दी थी । 
चशष्टन-- नहपान के समय में ज्षत्रपों की जो शक्ति नष्ट हो 

गई थी, वह चष्टन ने फिर से स्थापित की । यू नानी भूगोलक् 
टालमी ने अपनी पुस्तक में चपष्टन का उल्लेख किया है । यह 
पुस्तक उसने सन्‌ १३० ३० के लगभग लिखी थी | इसमे लिखा 
है कि उस समय पेठन में आन्घ्‌ जंशी राजा वासिष्ठीपुत्र श्रीपुल- « 
सायि की राजधानी थे। इससे प्रकट होता है कि चष्टन और उत्त 
पुलुमायि समकालीन थे | चष्टन ने अपना नया राजवंश स्थापित 
किया था। इसकी राजधानी उज्जैन थी | इसके वंश में लगातार 
बहुत से ज्षत्रप हुए, जो गुप्त राजाओं के समय तक किसी न 
किसी तरह राज्य करते रहे । 

रुद्रदामन---यह चष्टन का पौत्र था। चष्टन के वंश मे यह 
महाप्रतापी राजा हुआ। इसके समय का एक शिलालेख # 
जूगगढ़ में मिला है जिसका समय शक संवत्‌ ७२ (ई० स० १५०) ” 
है। यह शिलालेख गिरनार पवत की उसी चट्टान के पीछे खुदा 
हुआ है, जिस पर अशोक ने अपना लेख खुदवाया था। रुद्र-- 
दामन का शिलालेख शुद्ध संस्कृत में है। इसके पहले के जितने 
शिलालेख मिले हैं, वे सब प्राकृत या प्राकृत-मिश्रित संस्कृत में हैं । 
इस शिलालेख से पता चलता है कि रुद्रदामन्‌ ने अपने पराक्रम से 
दी महाक्षत्रप की उपाधि प्राप्त करके, आकर (पूर्वी मालवा), अवन्ति 
(पश्चिमी मालवा), अनूप, आनते (उत्तरी काठियाबाड़), सुराष्ट्र 
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(दक्तिणी काठियाबाड), श्वश्न (उत्तरी गुजरात), मरु (मारबाड़), 
कच्छ, सिन्घु (सिंघ), सौचीर (मुलतान), कुकुर (पूर्वी राजपूताना), 
अपरान्त (उत्तरी कोंकण) और निषाद (भौलों का देश) आदि 
देशों पर अधिकार कर लिया था । इसने एक बार योधेय लोगों को 
ओर दो बार आन्ध्रो के राजा पुलुमायि द्वितीय को हराया था । 
पुलुमायि द्वितीय का विवाह रुद्रदा मन्‌ की कन्या से हुआ था। इसकी 
राजपानी भी उल्लेन ही थी। इसने अपने राज्य के भिन्न भिन्न 
प्रान्तो में सूबेदार नियत कर रक्खे थे । रुद्रदामन्‌ ने अपने आनर्त 
ओऔर सुराष्ट्र के सूबेदार सुविशाख द्वारा सुदर्शन मील का जीणों- 
द्वार कराया था । इसी घटना की यादगार में रुद्रदामन्‌ ने जूना- 
गढ़वाला शिलालेख खुदवाया था। भील जूनागढ़ में गिरनार 
पवत के निकट थी । पहले पहल इसे मौर्य वंशी राजा चन्द्रशुप्त के 
सूबेदार वैश्य पुष्यगुप्त ने बनवाया था। उक्त चन्द्रगुप्त के पौत्र 
सम्राट्‌ अशोक के समय ईरानी तुपात्फ ने इसमें से नहरें निकाली 
थीं। परन्तु महाक्षत्रप रुद्रदामन्‌ के समय इसका बाँध टूट गया। 
उस समय सुविशाख ने इसका जीणोडद्धार कराया। इसी घटना 
की यादगार में उक्त लेख गिरनार पत की चट्टान के पीछे खुद- 
वाया गया था । अन्त में इसका बाँध फिर टूट गया। तब गुप्त 
बंशी राजा स्कन्दगुप्त ने इं० स० ४५८ में इसकी मरम्मत कराई । 

कुषपो का अधःप्रतन--इसवी तीसरी शताब्दी के उत्तरा्ध 
से ही गुप्त राजाओं का प्रभाव बढ़ रहा था और आसपास के राजा 
उनकी अधीनता स्वीकृत करते जाते थे। इलाहाबाद के समुद्र- 
गुप्चाले लेख से पता लगता दे कि शक लोगों ने भी समुद्रगुप्त 
का अधिपत्य स्वीकृत कर लिया था। ई० सन्‌ ३८० में समुद्र- 
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गुप्त का पुत्र चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य गद्दी पर बैठा । उसने ई० सन्‌ 
३८८ के लगभग रहे से शर्कों के राज्य भी छीनकर अपने 
राज्य में मिला लिये और इस प्रकार भारतवष में शक राज्य सदा 
क लिये समाप्त हो गया । 
पार्थिव (पार्थियन) राजवंश 

पार्थिदर लोग कौन थे--पार्थिव लोग प्राचीन पाथिया के रहने- 
वाले थे। पाथिवों का प्रान्द फारस के रेगिस्तान के उस ओर कैस्पि--- 
यन सागर के दक्षिण-पू्व में था । पार्थिवों को “पहच” भी कहते 
है। पहव शब्द कदाचित्‌ “पार्थिव” का बिगड़ा हुआ रूप है। 
कुछ विद्वानों का मत है कि दक्षिणी भारत का “पहव” राजवंश 
इन्ही पार्थिवों या पह्वों की एक शाखा है «| सेल्युकल के समय 
मे पार्थिया प्रान्त उसके साम्राज्य मे शामिल था। पर सेल्यूकस 
के बाद उसके पोते एन्टिओकस थीअस के समय में अथात्‌ 
इ० पू० २४८ के लगभग यह प्रान्त यूनानी शासन से ब्रिलकुल 
स्वतंत्र हो गया । इस आन्दोलन का अगुआ असकेस था, जिसने 

कफारस के असेकाइडन राजवंश की स्थापना की थी। धीरे धीरे 

पार्थिवों का प्रमुख फारस में भी फेल गया। किन्तु भारतवप पर 
पार्िवों का प्रभाव कदाथित्‌ इसके एक सौ वर्ष बाद हुआआा। 
भारतवर्ष के मुख्य मुख्य पार्थिव ( पाथियन ) राजाओं का हाल 
नीचे दिया जाता है । 

मिथ्रडेट्स प्रथम--यह पहला पार्थिव राजा है, जिसने अपना 
राज्य सिन्धु नदी तक या कदाचिन्‌ उसके इस पार भी फैलाया । 


कक जी हे ०अ जल 
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शताब्दी के तीसरे पाद में वतमान था। यही बात गोंडोफूर्निस के 
लेख से भी प्रमाणित होती है #। जो किसी अज्ञात संवन्‌ के 
१०३ रे बप में लिखा गया था। थह अज्ञात संवत्‌ भी यही एज्ेस 
का संबत्‌ होगा । इसके लेख के अनुसार इसी एज़ेंस के १५३ रे 
साल में गोंडोफर्निस को राज्य करते हुए २६ वे हो चुके ये । 
गोंडोफ़निस का काल अन्य प्रमाणों से १९--४५ ईसवी तक 
सिद्ध हुआ है। यदि गोंडोफर्निस का राज्यरोहण काल सन्‌ १५३० 
माना जाय, तो उसका २६वाँ व्ष सन्‌ ४०३० होता है । ऋब 
सन्‌ ४५ ६० यदि एडोस का १०३रा बे माना जाय, ठो एज्ेस 
संवत्‌ का प्रारम्भ १०३-४५८५८ ३० पृ० होता है। बाद में 
यही संबत्‌ मालव संवत्‌ तथा विक्रम संबत्‌ के नाम से प्रसिद्ध हुआ। 
एज़ेस प्रथम के वाद उसका वेटा एजिलिसेस और उसके 
बाद उसका पोता एज़ेस ट्वितीय राजगद्दी पर बैठा | एज्ेस ट्वितीय 
का राज्य काल सन्‌ १५०, ३० में समाप्त हुआ । 
गोडोफूर्निल--णएज़ेस द्वितीय के बाद सन्‌ १९ ६० में राज्य 
गोंडोफ़निस के द्वाथ में आया । इसने कावुल, कन्धार और सिंध 
पर परा परा अधिकार जमा लिया और आप पाथिवों के साम्राब्य से 
परण स्वाधीन हो गया | जैसा कि ऊपर लिखा गया है, इसने कम 
से कम ४० इ० तक अवश्य राज्य किया । इसकी स॒त्यु के बाद 
शीघ्र ही भारतवर्ष में पाथिवों के शासन का अन्त हो गया। योंडा- 
फ़निस के बाद ही भारतवप पर कुषणों का आक्रमण हुआ । 





# ग्रेंडोफनिस का नख्त बद्ाई बाला शिलालेख । यह पेशावर के पास सख्त 
बहाई में प्राप्त दुआ था । (जरनल रायबल एशि० मो० १६०३. ए, ४०.) 
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कुपण राजवंश 

कुषरणों का पूर्व इतिहास -चीनी इतिहास-लेखकों के लेखों 
से पता लगता है कि यूची नाम की एक खाना-ददोश जाति शुरू 
शुरू में उत्तर-पश्चिमी चीन के आस पास रहती थी | ६० पृ० 
१६५ के लगभग द्ेगनू नाम की एक दूसरी खाना-बदोश 
जाति से इस जाति का धोर युद्ध हुआ । इस युद्ध में यूची लोग 
परास्त हुए और पश्चिम की ओर नई भूमि की खोज में भागे। 
मार्ग से बूसूं नाम की दूसरी खाना-बदोश जाति से उनका मुका- 
बला हुआ । वृसूं लोग युचियों से हार गये। इसके पश्चात्‌ 
यूचियों ने और थोड़ा पश्चिम मे बढ़कर शक लोगों पर आ- 
क्रमण किया और उन्हे दक्षिण की ओर भगा दिया । भागे हुए 
शक लोग अफगानिस्तान और पंजाब में घुस । पर भगानेवाले यूची 
लोग भी अपनी जीती हुईं भूमि पर जमने न पाये । वृसूं लोगो ने 
अपनी पहली हार का बदला लेने के लिये यूचियो पर आक्रमण 
किया और बड़ी वीरता से उन्हें वहाँ से मार भगाया। यूची 
लोग आगे बढ़कर ओक्‍्स (अमू) नदी की तराई तथा बैक्ट्रिया 
( बलख ) में जा घुसे । वहाँ उन लोगों ने खाना-बदोशी छोड़ दी 
आओर पाँच शाखाओ में विभक्त होकर वहीं बस गये । उनकी एक 
शाखा या गरोह का नाम कुषण था, जिसका सरदार कुजूल 
केडफाइसिज़ था । वह कैडफाइसिज़ प्रथम के नाम स भी विख्यात 
है | उसने अपने प्रभाव से यूचियों की पॉँचो शाखाओं को एक 
कर दिया । तभी से कुल यूची जाति कुषण कहलाने लगी । 

कैडफ़ाइसिज्ञ ध्रथम--कुल यूची जाति को एक में संघटित 
करने के बाद केडफाइसिज़ प्रथम ने पार्थिया, काबुल और कंधार 
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जीतकर अपने राज्य में भिला लिया | इस प्रकार उसका राज्य 
फारस की सीमा से अफ़गानिस्तान तक फैन गया । चीनी इति- 
हास-लेखकों के लेखों से पता लगता है कि कैडफाइसिज़ प्रथम 
का राज्य केवल ,काबुल की घाटी तक था । कैडफाइसिज़ प्रथम 
के जो सिक्के मिले हैं, वे अधिकतर काबुल की घाटी में हो मिले 
हैं । उनकी बनावट आदि से ही मालूम होता है कि वे काबुल की 
घाटी में बनाये गये थे । उसके सिर्के अन्तिम यूनानी राजा हमें- 
अस के सिक्कों की भद्दी नकल हैं। उसके कुछ सिक्कों में हर्मेझस 
ओर केडफ़ाइसिज़ प्रथम दोनों के नाम मिलते हैं | उनमें एक ओर 
यूनानो अक्षरों में हमेंअस का नाम तथा दूसरी ओर खरोष्ठी 
अक्षरों में “कुजुलकसस'' लिखा है । इससे यह सिद्ध होता है कि 
बह हमअस के बाद अथात्‌ लगभग ३० पू० २५ के बाद हुआ | 
वह अस्सी वर्षों तक जीवित रहा; अतएवं वह गोंडोफर्निस का 
समकालीन रहा होगा । गोंडोफनिस का राज्य काल १५ इ० 
से ४५ ईं० तक था। केडफाइसिज़ प्रथम ने काबुल और 
कन्धार का अधिकार इसी गोंडोफर्निस के हाथ से छीना होगा । 
अतएच मोटे तौर पर कैडफाइसिज़ का राज्य काल लगभग २० 
इ० पू० से लगभग ५० ३० पू० तक माना जाता है । उसके बाद 
डसका पुत्र बीम केडफाइसिज़ उसका उत्तराधिकारी हुआ, जिसे 
कैडफाइसिज़ द्वितीय भी कहते हैं। 

कैडफाइलिज़ द्वितीय---यह बड़ा द्वी पराक्रमी था। इसने 
चीन की शाहज़ादी से विवाह करने का पैगाम भेजा। चीनियों ने 
इसके दूतों को अपमानित करके निकाल दिया। इस पर इससे 
5०,००० सैनिकों को लेकर चीन पर चढ़ाई की । पर अन्त 


२९५ राजनीतिक इतिहास 


में दहारकर इसे चीन की अधीनता खीकृत करनी पड़ी। इसने 
एक एक करके पंजाब के कई यूनानी और शक राजाओं को 
जीत लिया; यहाँ तक कि बनारस तक का संपूर्ण उत्तरी भारत भी 
“इसके अधीन हो गया । संभव है, इसका राज्य दक्षिण की ओर 
नवंदा नदी तक रहा हो। मालूम होता है कि मालवा और 
पश्चिमी भारत के शक क्षत्रप इसे अपना अधीश्वर मानते थे । 
इसके सिक्के पूत की ओर बनारस तक और दक्षिण को ओर 
नबदा तक प्राय: कुल उत्तरी भारत में पाये गये हैं । यह पहला राजा 
था, जिसने सोने के सिक्के प्रचलित किये | इसके पहले के जितने 
सिक्के मिले हैं, वे सब. प्राय: चाँदी या ताँबे के हैं। पर केडफाइ- 
सिज़ द्वितीय के समय से बाद के सोने के सिक्के बहुत अधिक 
संख्या में पाये गये हैं | इसका कारण यह है कि उस समय 
हिन्दुस्तान का बहुत सा रेशम, मसाला, जवाहिरात आदि सौदा- 
गरी का माल रोम जाता था; और उसके बदले में वहाँ से बहुत 
मा सोना आता था । कैडफाइसिज द्वितीय के सिक्को पर हाथ में त्रिशूल 
लिये हुए शिव की सूर्ति है, जिससे पता लगता है कि यह शिव 
का परम अक्त था | इसका पिता केडफाइसिज़ प्रथम ८० वर्ष की 
अवस्था से मरा था इससे केडफ़ाइसिज़ द्वितीय अवश्य ही अधिक 
उम्र मे गद्दी पर बैठा होगा। इसी लिये संभवत: उसने ३० वष से 
अधिक राज्य भी न किया होगा । इसने काठुल की घाटी से आगे 
बढ़कर पंजाब अवश्य ६४ इ० के पहले ही जीत लिया होगा; 
क्याकि पेशावर ज़िले में पंजतार नामक स्थान के पास जो शिला- 
लेख # मिला है, वह इसी के समय का है । यह शिलालेख किसी 
| # शिषहजयओ, 8, 8, 5., 394. 9, 372. 
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अज्ञात संवत्‌ के १२२वें वष का है । यह अज्ञात संबन्‌ भी वर्दी 
है, जो गोंडोफनिस के तख्त-बहाइईवाल शिज्ञालेख भे है। दक्त 
पंजतारवाला शिलालेख “महाराज गुषन” ( कुषण ) के राज्य 
काल में खुदबाया गया था | इस “महाराज गुषन का कोई नाम 
नहीं दिया गया है। पर संभवतः यह केडफाइसिज़ द्वितीय रहा 
हँंगगा । अतएवं इस शिलालेख के आधार पर यह निश्चित होता 
है कि कैडफाइसिज़ द्वितीय ने १२९२-०८ ८ ६४ इ० के पहले ही 
पंजाब जीत लियाथा। तक्षशिला की खुदाई के समय सर जान 
माशल को मिट्टी के एक घड़े में चाँदी के २१ सिक्के मिले थे # । 
इनमे गोंडोफनिस तथा वीम कैडफाइसिज़, दोनों के सिर थे । 
ऊपर कह आये है कि गोन्डोफ़निस ४०५३० मे राजगद्दी पर था और 
कैडफाइसिज़ प्रथम उसका समकालीन था । अतएव कैडफ्लाइसिज 
द्वितीय का राज्य काल ४५ ३० के बाद निश्चित होता है ! तत्नशिला 
से भगवान्‌ बुद्ध के अस्थिशेष के साथ जो खरोष्टी लेख प्राप्त हुआ 
था और जिसका उल्लेख ऊपर किया गया है, उससे भी यही 
सिद्ध होता है । यह लेख एज़ेस प्रथम के १३६ व वष में लिखा 
गया था । एज़ेस का संबन्‌ बही है, जो विक्रम संबत्‌ के नाम से 
प्रसिद्ध है और जो ई० पू० ५८ से प्रारंभ होता है । यह लेख 
“महाराज राजातिराज देवपुत्र कुषाण'' के राज्य काल का है और 
इसमे उसका उल्लेख भी है । १३६ में से ५८ निकाल देने पर 
७८ ३० निकलता है; और यही वीस कैडफाइसिज़ के राज्य काल का 
अन्तिम वर्ष साना गया है। यह मत उन लोगो का है, जो यह 


# (५78० घछ]509 06 [9089, ५७०१ ॥ 7? 583, 
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कहते कि हैं उसके उत्तराधिकारी कनिष्क ने ७८ ई० में राज्य 
करना प्रारम किया; और उसी ने अपना राज्य स्थापित करने की 
यादगार में सन्‌ ७८ इ० से शक संबत्‌ प्रचलित किया । अतएव 
मोट तौर पर कैडफ़ाइसिज़ द्वितीय का राज्य काल ४५६० से ७८ 
इ० तक माना जाता है । मथुरा के अजायब घर में किसी कुषण 
बंशी राजा की एक क्रद्दे-आदम मूर्ति रक्खी है। यह मूर्ति सिंहासन 
पर पेर लटकाये बेठी है। पेरों के बीच पादपीठ में एक शिला- 
लेख है जिसके आधार पर श्रीयुत काशीप्रसाद जायसवाल ने बहुत 
ही बिद्धत्तापू्ण युक्तियों से यह सिद्ध किया है कि यह मूर्ति वीम 
कैडफाइसिज़ की है #। उसी अजायब घर में कनिष्क की भी 
एक कद्दे आदम खड़ी हुई मूर्ति है, जिस पर उसका नाम खुदा है, 

कनिष्क--केडफाइसिज़ द्वितीय के बाद कनिष्क का नाम 
आता है। यह कैडराइसिज़ द्वितीय का नहीं, बल्कि वामेषक नामक 
किसी दूसरे कुषण राजा का पुत्र था। माल्यूम होता है कि यह 
उस वंश का नहीं था, जिस वश के कैडफ़ाइसिज़ नाम के राजा 
थे । अनुमान होता है कि उसका सम्बन्ध किसी दूसरे कुषण वंश 
से होगा। इस बात का कोई पता नहीं लगता कि राज्य का अधि- 
कार कैडफाइसिज़ के हाथ से कनिष्क के हाथ में किस तरह 
गया । शक संवत्‌ , जिसका प्रारंभ ७८ ई० से होता है, इसी 
कनिष्क का चलाया हुआ माना जाता है । 

कनिब्क काल--कुषण राजाओं के शिलालेख ३ से ९९ बष 
तक के पाये जाते हैं । इनमें से कनिष्क के लेख हे से ४१ वर्ष 


# [00758[ 0 (९ ऐछेशा87 8७80 07588 ६९५९४:०४ 800८५, 
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तक के, वासिष्क के लेख २४ से २८ वर्ष तक के, हुविष्क के लेख 
३३ से ६० बष तक के और वासुदेव के लेख ७४ से ९८ वर्ष तक 
के हैं। इससे मालूम होता है कि या तो कनिष्क ने अपना नया 
संवत्‌ चलाया, या पहले से चले आये हुए संबत्‌ के सेकड़े छोड़ 
दिये; क्‍योंकि कनिष्क के पूव किसी संबत्‌ चलानेवाले राजा का 
तीन ही साल के लिये राज्य होना असंभव है । इसी लिये कनिष्क 
के काल-निर्णंय के विषय में निम्नलिश्चित पाँच मत प्रचलित हैं । 
(१ ) पहला मत यह है कि कनिष्क ने विक्रम संवत्‌ 
चलाया । इस मत के पोषक मुख्यतः डाक्टर फ्लीट और केनेडी 
हैं। इनके मतस कनिष्क ई० पू० ५७ में गद्दी पर बैठा 
ओर उसी ने विक्रम संवत्‌ चलाया। बाद मे मालवा के 
लोगों ने इसे अपनाया और उनमें यह विक्रम के नाम से प्रचलित 
हुआ । डाक्टर फ्लीट के मत का मुख्य आधार एक बौद्ध दन्त- 
कथा है । इस दन्त-कथा के अनुसार बुद्ध के निवोण के ४०० वर्ष 
बाद कनिष्क राजा हुआ; अथात्‌ वह ईसा के पूर्व प्रथम शताब्दी 
में वतमान था । जब कनिष्क ईसा के पूर्व प्रथम शताब्दी में माना 
गया और साथ ही यह भी माना गया कि उसने एक सवत्‌ भी 
चलाया, तब जो संबत्‌ ईसा के पू् प्रथम शताब्दी में प्रचलित 
हुआ, उससे सहज ही उसका सम्बन्ध जोड़ दिया गया । इसी 
लिये डाक्टर फ्लीट और उनके अनुयायी कनिष्क को ही 
विक्रम सबत्‌ का प्रवतेक मानने लगे । इसी की पुष्टि में केनेडी 
साहब कहते हैं कि चीन से जो रेशम युरोप में जाता था, वह्‌ 
वहाँ से कश्मीर, कश्मीर से काबुल, काबुल से फारस, ओर 
फिर फारस की खाड़ी से होकर युरोप में पहुँचता था। यह व्यापार 
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ई० पू० प्रथम शताब्दी में आरम्भ हुआ और इसी व्यापार के 
लिये कनिष्क ने सोने के सिक्के चलाये। इन सिक्कों पर केवल 
यूनानी अक्षर हैं। इसी से केनेडी साहब का अनुमान है कि ये 
सिक्के केवल व्यापार के लिये ढलवाये गये थे; क्योंकि पूर्बोक्त सब 
प्रदेशों के व्यापारी यूनानी भाषा जानते थे। इसी लिये कहा जाता 
है कि कनिष्क ई० पृ० प्रथम शताब्दी में वतमान था और 
उसी ने विक्रम संबत्‌ प्रचलित किया । पर डाक्टर फ्लीट का 
आधार केवल दन्त-कथा है।यह दन्त-कथा उन चीनी ऐतिहासिक 
लेखों के विरुद्ध है, जिनका उल्लेख केडफाइसिज़ प्रथम तथा 
कैडफाइसिज्‌ द्वितीय के वन में किया जा चुका है । 

(२ ) दूसरा मत कनिंघम साहब का है। इस मत के अनु- 
सार सेल्यूकस के संवत्‌ से ४०० वर्ष छोडकर कनिष्क तथा अन्य 
कुषण राजाओं के समय में काल-गणना की जाती थी । सेल्यू- 
कस ६० पू० ३१२ में सिंहासन पर बैठा । अतः ४०३ में से ३१२ 
घटाकर ९१ इ० कनिष्क का राज्यारोहण काल मानना चाहिए | 

(३ ) तीसरा मत विन्सेन्ट स्मिथ साहब का है! उनका 
कहना है कि लौकिक काल अथवा सप्तषि काल के ३००० वर्ष 
छोड़कर कुपण राजाओ के लेखों में काल-गणना की गई है । 
लौकिक काल का आरंभ ई० पू० २८७५ से होता है । अथोत्‌ 
कनिष्क का राज्य काल ३००३-२८७५८ १२८ ई० आता 
है । विन्सेन्ट स्मिथ ने सिक्कों के आधार पर यह भी लिखा है कि 
कनिष्क रोम के सम्राट्‌ हेड़िअन और माकंस ओरेलिअस का 
समकालीन था; अतएवं वह सन्‌ १२० या १२५ ३० में राजगद्दी 
'पर बेठा था। माशेल साहब ने भी तक्षशिला की खुदाई में मिले 
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हुए सिक्कों और लेख के आधार पर निश्चय किया है कि कनिष्क 
इंसबी दूसरी शता व्दी के पूवोद्ध में हुआ । तक्षशिला में भगवान्‌ 
बुद्ध के अस्थिशेष के साथ जो लेख मिला है, उसमें जिस “महा- 
राज राजातिराज देवपुत्र कुषाण” का उद्देख है, माशेल साहब 
के मत से वह कैडफ़ाइसिज्ञ प्रथम द्वी है। क्‍योंकि पहले ही 
राजा का नाम न लिखा जाना संभव है। दूसरे या बाद के 
राजाओं के लिये अपन अपन नाम लिखना आवश्यक ही है. 
जिससे वे प्रथम राजा से भिन्न समके जा सकें। अब यदि 
एज़ेस के १३६वें वर्ष में अथात्‌ ७९ इई० में केडफ़ाइसिज़ प्रथम 
राजा था और उसके पुत्र बीम केडफाइसिज़ क बाद यदि कनिष्क 
आया, तो कनिप्क का काल अवश्य ही इंसवी दूसरी शताब्दी का 
पूवाद्ध ठहरता है । 

(४) चौथा मत श्रीयुत देवदत्त रामकृष्ण भांडारकर का है । 
इस मत से शक संबत्‌ में से २०० निकालकर कुषण राजाओ के 
लेखों की काल-गणना की जानी चाहिए। इस मत के अनुसार 
कनिष्क २७८ इईं० में राजा हुआ । भाण्डारकर के मत का मुख्य 
आधार मथुरा का एक शिलालेख है, जो २९५९ बव॑ साल में 
किसो मद्दाराज राजातिराज के काल से लिखा गया था। महा- 
राज और राजातिराज ये दोनों उपाधियाँ एज़ेस प्रथम से बासु- 
देव कुषण तक के राजांओं की थी। पर इनमें से कोई राजा 
मथुरा का स्वामी न था। जिनका राज्य अथुरा में था और 
जो “महाराज, राजातिराज” कहलाते थे, ऐस चार ही राजा 
ज्ञात हें“-कनिष्क, घासिष्क, हुविष्क और वासुदेव | अलबेरूनी 
के लेखों से पता चंलता है कि कनिष्क आदि राजा शाही नामक 
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कुल के थे | इन कुषण राजाओं के नाम भी शिलालेखों में “शाही 
शाद्दानुशाही” शब्दों सहित पाये जाते हैं | “देव पुत्रस्य, राजाति- 
राजस्य, शाहे:” आदि इन्हीं राजाओं के नामों के साथ लगे ह्डुए 
हैं। “दृवपुत्र शाहि शाहानुशाहि”' राजा के साथ समुद्रगुप्त की सन्धि 
होने का उल्लेख इलाहाबाद के स्तंभ पर भी है । इससे यह सिद्ध 
हो सकता है कि समुद्रगुप्त के समय में भी कुषण वंश के राजा 
बतेमान थे । समुद्रगुप्त के पश्चात्‌ इन राजाओं का नाम कहीं 
नहीं पाया जाता । समुद्रगुप्त के समय में कुषण वंश का अंतिम 
राजा बासुदेव राज्य करता रहा होगा | मथुरा के पूर्वोक्त लेख 
के अक्षर भी बासुदेव के अन्यत्र पाये हुए लेखों के अक्षरों से 
मिलते हैं । शक सं० ३०० के लगभग समुद्रगुप्त की स॒त्यु हुई । 
इससे भाण्डरकर महाशय का यह अनुमान है कि मथुरा का 
लेख भी शक सं० २९९ में ही लिखा गया होगा; और उस समय 
वासुदेव का राज्य रहा होगा । यदि यह सच हो, तो वासुदेव के 
अन्य लेख, जो ७४ से ९८ बपे तक के पाये जाते हैं, अवश्य दी 
शक सं० २७४ से २९८ तक लिखे गये होंगे । अथात्‌ कनिष्क 
शक सं० २०० (२७८ इईं०) में गद्दी पर बैठा होगा। 

(५ ) पाँचवाँ मत यह है कि कनिष्क ने शक संवत्‌ प्रच- 
लित किया । इस मत के अनुसार कनिष्क ७८ ३० में सिहासन 
पर बेठा; और तभी से शक सवत्‌ प्रचलित हुआ । शक क्षत्रपों में 
इसका प्रचार अधिक था; इससे कनिष्क का संवत्‌ “शक संबत्‌”” 
के नाम से विख्यात हुआ । इस मत के प्रधान पोषक श्रीयुक्त ओल्डेन- 
अजगे, टामस और राखालदास बैनर्जी हैं । कैडफाइसिज़ द्वितीय 
के वर्णन में इस मत का पूरी तरह से उल्लेख किया गया है; 
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और यही मत अन्य सब मतों से अधिक सयुक्तिक जेंचता है । 
कनिष्क के लेख ४१ वें वष तक के मिलते हैं। इससे पता लगता है 
कि उसने कम से कम ४१ वर्ष तक अवश्य राज्य किया; अतएव 
निष्क का राज्य काल सन्‌ ७९ से १२०३० तक निश्चित होता है। 

कनिष्क का राज्य-विस्तार--कनिष्क के समय के लखों 
ओर सिक्को से तथा उसके सम्बन्ध की कथाओं से सूचित होता है 
कि उसका राज्य उत्तर-पश्चिमी भारत में विन्ध्य पवत तक था । 
उसके सिक्के पूरब मे बनारस और गाज़ीपुर तक पाये गये हैं । 
कनिध्क ने अपने राज्य के प्रारम्भ में कश्मीर और सिन्ध को 
जीतकर अपने राज्य में मिला लिया । कश्मीर में उसने बहुत से 
बौद्ध मन्दिर और मठ बनवाये । उसने कदाचित्‌ पाटलिपुत्र पर 
भी आक्रमण किया था। कहा जाता है कि वह वहाँ से प्रसिद्ध 
बौद्ध विद्वान्‌ू, कवि और दाशनिक अश्वघोष को अपने साथ ले 
गया । उसकी राजधानी पुरुषपुर या पेशावर थी। वहाँ उसने 
बहुत से बौद्ध स्तूप और विहार निर्मोण कराये । इनमे से 
बहुत से स्तूप और विहार पुरातत्व विभाग की ओर से 
खुदवाये गय है और उनमें से बहुत सी अलमभ्य ऐतिहासिक 
वस्तुएँ भ्राप्त हुई हैं । कनिष्क ने चीनी तुकिस्तान के काश्गर, यार- 
कन्द और ख़ुतन नामक प्रान्तों को भी जीतकर अपने राज्य मे 
मिला लिया । वहाँ से वह कुछ चीनी राजकुमारों को भी ओल 
में ल आया था । इस प्रकार उसका राज्य चौनी तुकिस्तान से 
दक्षिण में नमंदा नदी तक था । काबुल, कश्मीर, उत्तरी हिंदुस्तान 
आदि प्रायः सभी उसके राज्य के अन्तर्गत थे। कहा जाता है कि 
उसने पार्थिया पर भी आक्रमण किया था । 
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कनिष्क का धर्म--कनिष्क ने अपने जीवन के उत्तर भाग 
में बोद्ध धर्म म्रहदूण किया । बौद्ध भन्धों में उसकी बड्डी प्रशंसा की 
है और वह “द्वितीय अशोक” कहा गया है । उसने बौद्ध धरम का ८ 
बहुत अचार किया। पर कनिष्क के सिक्कों से पता चलता है 
कि वह बौद्ध, हिन्दू , यूनानी और पारसी सभी धर्मों का आदर 
करता था । उसके सिक्कों पर हीलिओस (सूर्य), सलीनी (चन्द्र), 
ओर हेराक्लीज़ नामक यूनानी देवताओं, माओ ( चन्द्र ), अ्रप्ति, 
अथो, मीरो आदि पारसो देवताओं तथा शिव और बुद्ध की मूर्तियाँ 
पाई जाती हैं। संभव है, कनिष्क बौद्ध धर्म में आने के बाद 
भी अन्य धर्मों के देवताओं को मानता रहा हो । कनिष्क ने बौद्ध 
धर्म कब ग्रहण किया, यह निश्चय करना असंभव है; पर यह 
घटना अवश्य उस समय हुई होगी, जब वह राजगद्दी पर कुछ 
वर्षों तक रह चुका होगा । कनिष्क और उसके उत्तराधिकारी 
डुविष्क के सिक्कों से पता चलता है कि उन दिनों बौद्ध धर्म मे 
बड़ा परिवर्तन हो गया था और उस पर अन्य धर्मों तथा 
संप्रदायों का बहुत प्रभाव पड़ने लगा था। यह प्रभाव बौद्ध धम 
के महायान पन्थ में पूरी तरह से दिखलाई पड़ता है । कनिष्क के 
समय लोगों में इसी महायान पन्थ का प्रचार था। 

कनिष्क के समय की दौद्ध महासभा--बौद्ध धर्म के इति- 
हास में कनिष्क का राज्य काल विशेषतः इसलिये प्रसिद्ध हे कि 
उसके संरक्षण में बौद्ध धर्म की चौथी महासभा हुई थी । इसके 
पहले तीन महासभाएँ भिन्न भिन्न समयों से हो चुकी थीं, जिनका 
हाल आगे ( परिशिष्ट (क) में ) दिया जायगा | इस महासभा 
का हाल तिब्बती, चीनी और मंगोल ग्रन्थकारों के लेखों से बिदित 
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होता है । लंका के घौद्ध भन्थों में इसका हवाला तक नहीं है । कहा 
जाता है कि कनिष्क अपने राज-कार्य स समय मिलने पर एक समिक्षु 
से बौद्ध अन्थ पढ़ा करता था। उन ग्रन्थों में उसने भिन्न भिन्न 
बौद्ध संप्रदायों के परस्पर विरोधी सिद्धान्त देखकर अपने गुरु, 
पाश्व से प्रस्ताव किया कि बौद्ध धर्म के टकसाली सिद्धान्तों 
का संग्रह करके यदि उन पर प्रामाणिक भाष्य लिखा जाय, तो 
बहुत अच्छा हो । पाश्व ने यह बात मान ली और बौद्ध धर्म के 
विद्वानों की एक बड़ी सभा करने का प्रबन्ध किया गया । पर 
प्रतीत होता है कि वास्तव में केवल हीनयान पन्‍थ के सवास्ति- 
वादिन सम्प्रदाय के विद्वान इसमें थे। यह मद्दासभा कश्मीर की 
राजधानी में की गई। इसके सभापति वसुमित्र और उपसभा- 
पति अश्वघोष चुने गये। इसमे ५०० विद्वान्‌ उपस्थित थे । इन 
विद्वानों ने प्राचीन समय के समस्त बोद्ध ग्रन्थों को अच्छी तरह 
देख भांलकर बड़े परिश्रम से त्रिपिटक पर प्रामाशिक महा- 
भाष्य रचे । जब महासभा का काय समाप्त हुआ, तब जो महा- 
भाष्य उसमें रचे गये थे, वे ताम्रपत्र पर नकल करके एक ऐसे 
स्तूप में रक्‍खे गये, जो कनिष्क की आज्ञा से केवल इसी लिये 
बनाया गया था । संभव है, ये बहुमूल्य अन्थ अब भी श्रीनगर के 
पास किसी स्वूप के नीचे पढ़े हों और भाग्यवश कभी मिल जायें । 

कनिष्क की छत्यु--कहा जाता है कि जब कनिष्क अन्तिम बार 
उत्तर की ओर अपनी सेना के साथ धावा कर रहा था, तब उसके 
सेनापतियों ने आपस में षड्यन्त्र रचकर उसे मार डाला; क्योंकि 
बे युद्धों में उसके साथ बाहर रहते रहते ऊब गये थे। जिस समय 
हिन्दुस्तान के बाहर दूर दूर के देश जीतने में लगा था, उस 
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समय भारतवष के राज्य-शासन का सूत्र पहले उसके प्रथम पुत्र 
वासिष्क और तत्पश्चात्‌ उसके द्वितीय पुत्र हुविष्क के द्वाथ में 
था। यह बात कनिष्क, वासिष्क और हुविष्क के शिलालेखों से 
सिद्ध होती है। कनिष्क के लेख ३ से ४१ वे तक के, वासिष्क 
के लेख २४ से २९ वर्ष तक के और हुविष्क के लेख ३३ से ६० 
बप तक के मिलते हैं । जिस समय वे अपने पिता की अनुपस्थिति 
में प्रतिनिधि के तौर पर शासन करते थे, उस समय भी वे 
“महाराज राजातिराज देवपुत्र शाहि” आदि राजकीय उपा- 
धियाँ लगा सकते थे। मात्म होता है कि वासिष्क की रत्यु 
कनिष्क के पहले ही हुई; क्योंकि उसके शिलालेख केवल २४ से 
२९ बष तक के मिलते हैं। अतएव सिद्ध होता है कि कनिष्क के 
बाद हुविष्क ही गद्दी पर बेठा; क्‍योंकि उसके लेख ३३ से ६० 
वर्ष तक के मिलते हैं। इसके सिवा वासिष्क का कोई सिक्का अब 
तक नहीं मिला; पर हुविष्क के नाम से बहुत सिक्के मिले हैं, जो 
उसने कनिष्क के बाद ही राज्याधिकार अ्रहण करने पर चलाये होंगे। 
वासिष्क--इसका एक महत्वपूर्ण लेख मथुरा के अजायब 
घर में है । यह लेख पत्थर के एक यूप ( यज्ञ-स्तंभ ) पर है, जो 
मधुरा के पास इसापुर में मिला था। पत्थर का यह स्तंभ कोई 
२० फुट ऊँचा है | इस स्तंभ पर विश्युद्ध संस्कृत में एक लेख हे, 
जिस से पता लगता है कि यह यूप “महाराज राजातिराज देव- 
पुत्र शाहि वासिष्क के २४ वें राज्य-वर्ष में स्थापित किया गया 
था। इस से सूचित होता है कि वासिष्क का राज्य-काल कनिष्क 
के राज्य-काल के अन्तर्गत था। इस के राज्य-काल का एक खण्डित 
शिलालेख साँची में तथा एक और लेख मथुरा में मिला है । 
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इुविष्क--कनिष्क के पश्चात्‌ उसका पुत्र हुविष्क या हुप्क 
कुषण सात्राज्य का अधिपति हुआ । उसके शासन की घटनाओं 
के बारे में कुछ अधिक ज्ञात नही है । मालूम होता है कि कनिष्क 
के बाद उसने साम्राज्य को सुरक्षित रक्खा । उसने कश्मीर मे 
अपने नाम से “हुष्कपुर” नामक नगर भी बसाया, जिसके स्थान 
पर आजकल उचष्कूर नामक छोटा ग्राम बसा हुआ है । यहाँ पर 
एक प्राचीन स्तृप के भम्मावशेष अब तक पाये जाते हैं । जब 
हेनत्सांग कश्मीर गया था, तब इसो हुष्कपुर के विहार में 
ठहरा था। मथुरा में एक बौद्ध विहार भी उसी के नाम से था । 
उसके सिक्के कनिष्क के सिक्कों स भी अधिक संख्या में और 
अधिक प्रकार के पाये गये है। उसके सिक्कों पर यूनानी, ईरानी 
और भारतीय तीनों देवताओं के चित्र मिलते हैं। पर उसका एक 
भी सिक्का ऐसा नहीं मिला, जिस पर बुद्ध को मूर्ति या उन का 
नाम हो। उसके आठ शिलालेग्व ३३ से ६० बष तकके पाये गये 
है । अतणव इसने कदाचित्‌ १२० से १४० इ० तक राज्य किया । 

घाछुदेव और कुषण साप्नाज्य का अन्त--हुविष्क फ्रे बाद 
वासुदेव राजगद्दी पर बैठा । इसके समय में कुषणो का साम्राज्य 
छिन्न भिन्न हान लगा था । भारतवर्ष मे कुषण साम्राज्य का अंत 
किस तरह हुआ, यह निश्चयपृ्वंक नहीं कहा जा सकता । पर 
इसमे सन्देह नहीं कि हुविष्क अन्तिम सम्राट्‌ था, जिसने कुषणो 
के साम्राज्य को पूरी तरह स सुरक्षित रक्खा । कुषण साम्राज्य के 
अधःपतन का पता विशेष कर सिक्कों स चलता है । वासुदेव के 
पश्चात्‌ उसके उत्तराधिकारियों के सिक्के धीरे घीरे ईरानी ढंग के 
होने लगे, जिससे पता लगता है कि वासुदेव के बाद उसके उत्त- 
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राधिकारियों के समय में इंरान के सस्सानियन बादशाहों ने 
हिन्दुस्तान पर हमला करके कदाचित्‌ अपना राज्य यहाँ स्थापित 
किया । कुछ सस्सानियन सिक्के भी पाये गये हैं, जो वासुदेव के 
सिक्कों से बिलकुल मिलते जुलते हैं । इसके पश्चात्‌ छोटे छोटे 
कुषण राजा काबुल और उसके आस पास के प्रान्तों में बहुत 
दिनो तक राज्य करते रहें; पर पाँचवीं शताब्दी में हुणों ने हमला 
करके उन्हें बिलकुल नेस्त-नाबूद कर दिया। वासुदेव के नाम से 
सूचित होता है कि कुपण राजा बाद को पूरे हिन्दू हो गये थे; 
यहाँ तक कि वे अपना नाम भी हिन्दू ढंग का रखने लगे थे। 
यद्यपि वासुदेव के नाम से सूचित होता है कि वह कदाचित्‌ 
वैष्णव था, पर उसके सिक्कों पर नन्‍दी सहित शिव की मूर्ति है । 
उसके शिलालेख ७४ से ९८ वष तक के पाये गए हैं; अतएव 
हुविःक के बाद मोटे तौर पर उसने ४० वर्षों त्क राज्य किया । 
इस हिसाब से उसका राज्य-काल १४०--१८० ३० होता है । 
ईसा की तीसरी शताब्दी अंधकारमय--इस बात का एक 
भी चिह नहीं है कि वासुदेव की मृत्यु के बाद कोई सम्राट या 
बड़ा राजा रहा हो। मालम होता है कि कुषण साम्राज्य का अधः- 
पतन होते ही उत्तरी भारत छोटे छोटे खतन्त्र राज्यों में बट गया । 
इसी समय आन्ध राजाओं का भी अधःपतन हुआ । विष्णु 
पुराण मे अभीर, गदभिल, शक, यवन, वाहीक आदि विदेशी 
राजजंशो के नाम मिलते हैं. जो आन्धों के बाद राज्याधिकारी 
हुए थे । ये राजवंश अधिकतर एक दूसरे के समकालीन थे । 
इनसे से कोई राजवंश ऐसा न था जो श्न्य बंशों पर प्रभुत्व या 
दबाव रख सकता | अस्तु; इसवी ठृतीय शताब्दी में जितने राज- 
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बंश हुए, उनके बारे में किसी बात का ठीक पता नहीं है। इसी लिये 
कुषण साम्राज्य के अन्त और गुप्त साम्राज्य के उदय के बीच का 
समय अथोत्‌ मोटे तौर पर इसवी तीसरी शताब्दी भारतवर्ष के 
इतिद्ास का अन्धकार युग कहलाता है। चौथी शताब्दी के प्रारम्भ 
में फिर प्रकाश होता है. और गुप्त साम्राज्य के उदय से भारतवर्ष 
की घटनाओं का सिलसिलेबार इतिहास मिलने लगता है। 


-+-॥$४--- 


दूसरा अध्याय 
प्रजातन्त्र या गण राज्य 


हम पहले खण्ड के आठवें अध्याय में कद्ट आये हैं कि 
प्राचीन बौद्ध काल के भ्रजातन्त्र राज्य, चाणक्य की कुटिल नीति 
से, धीरे धीरे मोय साम्राज्य में मिला लिये गये और उनका 
स्वाधीन अस्तित्व सदा के लिये नष्ट हो गया। पर जिस सहयोग के 
भाव की बदौलत इन सब प्रजातन्त्र राज्यों का प्रादुभोव हुआ था, 
वह उत्तरी भारत की स्वाधीनता-प्रेमी जातियों में इतना बद्ध-मूल 
था कि किसी सम्राद्‌ या मन्त्री की कुटिल नीति से लप न हो 
सकता था । अतएव मौये साम्राज्य का पतन होते ही नये नये 
प्रजातन्त्र राज्य सिर उठाने लगे । सिक्कों से पता लगता है कि 
मौय साम्राज्य के पतन के बाद एक ही शताब्दी के अन्दर यौधेय, 
मालब, वृष्णि, आजुनायन, औदुम्बर, कुणिन्द, शिबि आदि कई 
प्रजातन्त्र राज्यों का प्रादुभाव हो गया। सिक्कों और शिलालेखों के 
आधार पर इन भ्रजातंत्र राज्यों का विवरण यहाँ दिया जाता है । 
पर यह कह देना उचित जान पड़ता है कि प्राचीन प्रजातन्त्र 
राज्यो के लिये कौटिलीय अथशास््र तथा बौद्ध ग्रन्थों में “संघ” 
शब्द आया है। पर जब बुद्ध भगवान्‌ ने अपने भिक्षुओं के 
समुदाय का नाम “संघ रकखा, तब इस शब्द का राजनीतिक 
अर्थ जाता रहा । बाद को प्रजातन्त्र राज्यों के लिये संघ के बदल 
गण शब्द का व्यवहार होने लगा; और इसी लिये सिकों में 
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“झालव-गण  “यौधेय-गण ” आदि प्रयोग मिलते हैं। मोय काल 
के बाद के मुख्य गण राज्यों का विवरण यहाँ दिया जाता है । 
यौघधेय गण--पाणिनि के ४-३-११४ और ५-३-११७ 
सूत्रों से पता लगता है कि पारिनि के समय में यौधेय द्योगों 
का “ श्रायुधजीवि संघ ” था; अथांत्‌ वे शख्र के बल से 
जीविका निवोह करते थे। उनका विशेष वृत्तान्त केवल सिक्कों 
और शिलालेखों से मिलता है । उनका प्राचीन से प्राचीन सिक्का 
लगंभग ई० पू० १०० का है #। उनके सब से प्राचीन सिक्को 
पर केवल “यौधेयन” (अथोत्‌ “यौधेयों का” ) लिखा मिलता 
है। बाद को उनके सिक्कों पर “यौघेयगणशस्य जय” लिखा जाने 
लगा । यौधेयों की शक्ति का पता रूद्रदामन्‌ के गिरनारबाले 
शिलालेख से लगता है  । उसमें यौधेयों के बारे में लिखा है-- 
“सर्वक्षत्राविष्कृतवी रशब्दजातोत्सेकाविधेयानां यौधेयानाम'” अथांत्‌ 
“यौधेय सब जक्षत्रियों में वीरता प्रकट करके उचित अभिमान 
के भागी !हुए हैं” | रूद्रदामन यौधेयों का शतन्न था; अतएव 
शत्रु के मुख से प्रशंसित होना वास्तविक शक्ति का सूचक है । 
उक्त शिलालेख में लिखा है कि रुद्रदामन्‌ ने यौधेयों को समूल 
नष्ट कर दिया था। पर सिक्कों और शिलालेखो से पता ज्गता 
है कि वे इस धक्के से किसी तरह सैमल गये और इसवी चौथी 
शताब्दी तक बने रहे । यौधेयों का नाम समुद्रगुप्त के इलाहाबाद- 
वाले शिलालेख में भी आया है। उससे सूचित होता है कि वे 
समुद्रगुप्त को कर देते थे और उसे अपना सम्राद्‌ मानते थे । 
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यौधेयों का राज्य कहाँ तक फैला हुआ था, इसका पता उन 
के शासनों और शिलालेखों से लगता है । उनका एक शिलालेख 
भरतपुर रियासत के विजयगढ़ नामक खान में और उनके नाम 
की मिट्टी की मुहरें छुधियाना जिले के सोनेत नामक स्थान में पाई 
गई हैं। उनके सिक्के प्राय: पूर्वी पंजाब तथा सतलज और जमुना के 
बीचवाले प्रदेश में पाये जाते हैं। अतएब उनका राज्य मोटे तौर 
पर सतलज के दोनों किनारों से परब की ओर यमुना नदी तक 
और दक्षिण की ओर राजपूताने तक था। यौधेय लोग अपने 
मुखिया या प्रधान को “महाराज” और “महासेनापति” कहते थे। 
“महाराज” या “महासेनापति'' लोगा के द्वारा चुना जाता था। 
मालच गण--पाणिनि के समय में मालव लोगों का 
भी “आयुध-जीवि संघ” था; अथात्‌ वे पंजाब मे सिपहगिरी 
करते थे+। पाणिनि के समय के मालवगण कदाचित उन 
मालवों के पूष पुरुष थे, जिन्हें सिकन्दर ने जीता था । जयपुर 
रियासत के “नागर” नामक नगर के पास एक प्राचीन स्थान पर 
मालवों के करीब छः हज़ार सिक्के मिले हैं। उन सिक्कों पर 
“मालवाहण जय”, “मालवानां जय” और “मालव गणस्य 
जय लिखा है | कुछ सिक्को पर “मपय , “मजुप. “सगजस” 
आदि शब्द भी लिखे हैं, जो कदाचित्‌ मालव गण के सरदारों या 
मुखियों के नाम हैं । यह नदी कहा जा सकता कि जिन मालवों 
ने ये सिक्के चलाये थे, वे वही मालव हैं या नहीं, जिनका उलेख 
पाणिनि ने अष्टाध्यायी में किया है । 
इन सिक्कों की प्राचीनता के बारे में पुशातत्व-परिडतों में मत- 
एएण बयवाज कैश वाह 93, 9. 200, 
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भेद है । कारलाइल और कनिंघम साहेब का मत है कि ये सिक 
लगभग ई० पू० २५० के हैं; पर स्मिथ कौर रेप्सन का मत है 
कि ये ई० पू० १५० के पहले के नहीं हैं#॥ । अंतिम मत ठीक 
मालूम होता है; क्योंकि उनमें से किसी सिक्के पर अशोक के 
समय का लेख नहीं है । 

इसवी प्रथम शताब्दी में मालब लोगो की मुठभेड़ ज्षत्रप नह- 
वान के सेनापति और दामाद उपवदात से हुई, जिसमें कदाचित्‌ 
मालव लोग हार गये । उषवदात ने अपने नासिकवाले शिलालेख 
में इस विजय का उल्लेख बड़े अभिमान के साथ किया है । 

बाद के शिलालेखों मे मालव गण के सम्बन्ध में कुछ ऐसे 
वाक्य आये हैं, जो विक्रम संवत्‌ की तिथियाँ सूचित करते हैं । व 
वाक्य इस प्रकार हैं-- 

(१) मालवानां गणशस्थित्या ३० 

(२) मालवगणस्थितिवशान्‌ ३० 

(३) श्रीमालवगणाम्नाते प्रशस्ते कृतसंज्ञित इ० । 

डाक्टर टामस और डाक्टर भंडारकर के मत से वक्त 
वाक्यो के “गण” शब्द का अथ समूह है; और उनका कहना है 
कि विक्रम सम्वत्‌ इन्ही मालवों का चलाया हुआ है । मालवों ने 
जब अपना सतन्त्र गण-राज्य स्थापित किया, तब उसकी यादगार 
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में उन्होंन यह बिक्रम सम्बत्‌ भी चलाया #। पर डाक्टर 
फ्लीट और श्रीयुत भांडारकर _ का मत है कि उक्त बाक्यों से 
केवल यह सूचित होता है कि यह संवत्‌ मालवों में प्रचलित था । 
इन वाक्यों से यह किसी तरह नहीं सूचित होता कि उन्होंने यह्‌ 
संवत्‌ अ्रपना खतनन्‍्त्र गण राज्य स्थापित करने के समय चलाया 
था । पर यह संवत्‌ उनमें प्रचलित था, इसलिये इसका नाम 
मालब संवत्‌ पड़ गया । मालव लोग चंबल और बेतवा नदियों 
के बीचवाले प्रदेश में रहत थे । 

मालवों का राजनीतिक महत्व और स्वाधीन राज्य इंसवी 
चौथी शताब्दी तक बना रहा । अन्त में वे समुद्रगुप्त से पराजित 
हुए और गुप्त साम्राज्य मे उन्होंन भो वही स्थान ग्रहण किया, 
जो यौधेयों ने किया था । 

आऊ्ुनायन--आजुनायनो के थोड़े स सिक्के पाये गये 
हैं । उन पर “आजुनायनान' लिखा है । इन सिक्कों का समय 
ह० पू० श्रथम शताव्दी माना जाता है+। आजुनायनों का उल्लेख 
समुद्रगुप्त के इलाहाबादवाल शिलालेख में भी आया है। वे 
लोग भी समुद्रगुप्त स परास्त हुए थे; और उन्होंने भी यौधेयो तथा 
मालवो की तरह गुप्त साम्राज्य की अधीनता खीकृत की थी। आजु- 
नायनों के सिक्के कहाँ मिले थे, इसका कद्दी कोई उल्लेख नहीं है । 
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पर समुद्रगुम के शिलालेख में आजुनायनों का नाम मालवों और 
यौधेयों के बीच में आया है # । इससे पता लगता है कि उनका 
राज्य भरतपुर और नागर के बीच में रहा होगा । 

औदुम्बर--ओऔदुम्बरों का उल्लेख पारिएनीय व्याकरण में 
भी आया है । उनके बहुत से सिक्के पाये गये हैं, जो निम्नलिखित 
तीन भागों में बाँटे जा सकते हैं--- 

(क) वे सिर्के, जिन पर केवल “ओऔदुम्बर” शब्द लिखा है। 

(ख) वे सिर्के, जिन पर राजा के नाम के साथ “ओदुम्बर”? 
लिखा है । 

(ग) वे सिर्के, जिन पर केवल राजा का नाम लिखा है । 

श्रीयुत राखालदास बेनर्जी तथा रैप्सन साहेब ने लेख के 
आधार पर इन सिक्कों का समय इई० पू० प्रथम शताच्दा माना 
है। । ये सिक्के उत्तरी पंजाब में पठानकोट, काँगड़ा और होशि- 
यारपुर ज़िलो में तथा ज्वालामुखी के पास पाये गये थे । अतए्व 
ओदुम्बरों का राज्य उत्तर और पश्चिम की ओर राबी तक तथा 
दक्षिण और पूव की ओर काँगड़े तथा कुल्लू तक फेला हुआ था। 

कुणिन्द--कुशिन्दों का उल्लेख महाभारत और विध्ण 
पुराण में हे । पर उनके बारे में जो कुछ पता लगता है, वह केवल 
सिक्कों स लगता है। उनके कुछ सिक्कों पर केवल “कुरिन्द? 
लिखा है; पर कुछ सिक्कों में 'कुरिन्द” के साथ साथ राजा का 
नाम भी मिलता है । जिन सिक्कों पर केवल “कुणिन्द” लिखा है, 





# “मालवाजुनायनयोधेयमद्रक'” इ० (समुद्रगुप्त का शिलालेख) 
>>. 3. 8, 8, 394, 9,249; [२३9५०7'५ [70/87 (४0घ४५, 9 , 


३१५ प्रजातंत्र या गण राज्य 


वे दूसरे सिक्कों की अपेक्षा प्राचीन माने जाते हैं। उनके दूसरे 
सिक्कों का समय कर्निंघम के मत से ई० पू० १५० + तथा रैप्सन 
के मत से ई० पू० १०० + है । अतएब उनके प्राचीन से प्राचीन 
सिक्कों का समय इई० पू० दूसरी शताब्दी माना जाता है। उनका 
राज्य मोटे तौर पर गंगा और यमुना के उत्तरी दोआब में हिमा- 
लय पव॑त की घाटी में फैला हुआ था; अथोत्‌ उनझे राज्य की 
पूर्वी सीमा गंगा, दक्षिणी और पश्चिमी सीमा हस्तिनापुर, सहा- 
रनपुर और अम्बाला, उत्तरी और पूर्वी सीमा हिमालय की तराई 
तथा उत्तरी और पश्चिमी सीमा अम्बाले से हिमालय की तराइई 
तक थी । विष्णु पुराण में “कुलिन्दोपत्यका” शब्द आया है, 
जिससे सूचित होता दे कि “कुशिन्द” या “कुलिन्द” लोग हिमा- 
लय की तराई में रहते थे । 

वृष्णि--सिर्स एक सिक्क में वृष्णि गण का नाम आया 
है। उस सिक पर जो लेख है, उसे कनिंघम साहब ने इम 
प्रकार पढ़ा है--“बृष्णिराजज्ञा गणस्य भुबरस्य] । पर बर्मी 
ओर रेप्सन ने बह लेख इस प्रकार पढ़ा है-“व्रृष्णिराजज्ञा गणस्य 
त्रतरस्य” + । रेप्सन के मत से “शाजज्ञ” शब्द का वही अर्थ 
है, जो “क्षत्रिय शब्द का है । अतएव यह सिक्का “वृष्णि” नाम 
के क्षत्रिय गण का है । वृष्णि गण का उल्लेख बाण-कृत “हषचरित” 
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में भी आया है। कौटिलीय अथंशाख्र में भी “वृष्णि संघ +# 
का उल्लेख है; पर वहाँ कौटिल्य का तात्पय उन प्राचीन वृष्णियों 
से है, जिनके वंश में श्रीकृष्ण भगवान हुए थे | वृष्णियों का 
राज्य काल ३० पू० प्रथम या द्वितीय शताब्दी माना जाता है । 

शिबि--चित्तौर से ११ मील उत्तर “तम्बाबति नागरि'' 
नामक एक प्राचीन नगर का ध्वंसावशेष है। इस नगर के 
पास कुछ बहुत ही प्राचीन सिक्के पाये गये हैं। उनमे से कुछ 
सिक्के “शिबि” लोगों के हैं। उन सिक्कों पर यह लेख खुदा हुआ 
है--““मममिकाय सिविजनपद्स'” अर्थात्‌ “भमध्यमिका के सिति 
जानपदो का” । जानपद का अर्थ गण या जनसमूह भी है। सिक्कों 
से पता चलता है कि शिबि लोग “मध्यमिका' के थे। पतंजलि के 
महाभाष्य में मध्यमिका नगरी का उल्लेख है। “तम्बावति नागरि 
ही कदाचित्‌ प्राचीन “सध्यमिका ' है | “रिबि” लोगो के सब से 
प्राचीन सिक्के ३० पृ० प्रथम या द्वितीय शताब्दी के हैं + । 

ऊपर जिन गण राज्यों का उल्लेख किया गया है, वे अपने 
समय में बड़ शक्ति-सम्पन्न थ। उस समय के राजनीतिक समाज 
में उनकी बड़ी धाक थी । देश का बहुत सा भाग उनके शासन 
में था। योधेय लोगो ने अपनी प्रबल राजनीतिक शक्ति के कारण 
बहुत प्रसिद्धि प्राप्त कर ली थी। वे पंजाब के एक बहुत बड़े हिस्से 
पर राज्य करते थे । इसी तरह मालव गण का भी बड़ा महत्त्व 
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था । यह उनके महत्त्व का ही परिणाम है कि बे जिस प्रान्त में 
जाकर बसे, वह प्रान्त ही उनके नाम से “मालवा” कहलाने लगा । 
दोनों गण राज्यों ने विदेशी शक क्षत्रपों से युद्ध किया था। मालबों ने 
नहपान की सेना का ओर यौधेयों ने रुद्रदामन्‌ की सेना का पूरा पूरा 
मुकाबला किया था। पर दोनों ही पराजित दो गये । कदाचित्‌ अन्य 
गण राज्यों को भी विदेशियों का सामना करना पड़ा था; और 
उनकी भो वही हालत हुईं, जो यौधयों तथा मालबों की हुई थी । 
इन गण्य राज्यों के अधःपतन और नाश का एक कारण गुप्त 
साम्राज्य का उदय भी था| मौये साम्राज्य के पहले से दी हर 
एक सम्राट्‌, राजनीतिज्ञ और साम्राज्यवादी का यद्दी उद्देश्य था 
कि ये प्रजातन्त्र या गण राज्य सदा के लिये निमूल दो जायें । 
चन्द्रगुप मौय अपने कुटिल मन्त्री चाणक्य की सहायता से इन 
प्रजातन्‍्त्र राज्यों को छिन्न भिन्न करने में बहुत कुछ सफल हुआ 
था । गुप्त वंश के सम्राद भी इसी सिद्धान्त पर चलते थे । समुद्र- 
गुप्त के इलाहाबादवाले शिलालेख से पता लगता है कि उस प्रतापी 
सम्राट्‌ ने “यौधेय”, “मालव” और “आज़ुनायन” इन तीन 
गणों को जीतकर अपने साम्राज्य में मिला लिया था । इस प्रकार 
घाहर से विदेशियों के आक्रमण के कारण तथा अन्दर से 
साम्राज्य के उदय और वृद्धि के कारण प्राचीन भारत के इन प्रजा- 
तन्‍्त्रों या गण राज्यों का सदा के लिये लोप हो गया। 
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तीसरा अध्याय 


धामिक दशा 


बोद धर्म को स्थिति--अशोक की मृत्यु से कनिष्क 
के समय तक अ्रथांत्‌ मोटे तौर पर तीन शताब्दियों तक 
बौद्ध धम उत्तर की ओर बराबर बढ़ता गया । कहा जाता है कि 
अशोक के बाद शुंग राजाओं ने वोौद्धों पर बड़े बड़े अत्या- 
चार किये; पर फिर भी बौद्ध घ॒र्म बराबर उन्नति ही करता रहा । 
वह केवल हिन्दुस्तान के अन्दर ही न रहा, बटिकि उस की सीमा 
पार करके बलख और चीन तक भी फेल गया। 

बोदों पर पुष्यभित्र का अत्याचार--यह कहना असंभव है 
कि झुंग वंश के राजा पुष्यमित्र ने बोद्धों पर कितना अत्याचार 
किया । तारानाथ ने तिव्बती भाषा में बोद्ध धर्म का जो इतिहास 
ग्रन्थ लिखा है, उसस पता लगता है कि पुष्यमित्र नामक शुंग 
बंशी राजा ने मध्य देश से जालन्धर तक अनेक मठ जलवा दिये 
ओर न जाने कितने बौद्ध विद्वानों वथा भिमश्लुओं को मरवा 
डाला । “दिव्यावदान” में लिखा है कि पुष्यमित्र ने बौद्ध धर्म को 
निमेल करने की इच्छा से पाटलिपुत्र का “क्ुकुटाराम” नामक 
विहार बिलकुल बरबाद कर दिया और शाकल (कदाचित्‌ स्याल- 
कोट) के आस पासवाले प्रांत में जो मिक्षु रहते थे, उन्हें मरवा 
डाला । संभव है, बोद्ध मंथकारों का यह वर्णन अत्युक्तियुक्त हो; 
पर इसमें कुछ सार भी अवश्य है । 
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पश्चिमोक्तर भारत में बोद्ध घ्म---३० पू० प्रथम और द्वितीय 

शताब्दी में मध्य देश में बौद्ध धर्म की चाहे जो दशा रही हो, 
पर परश्चिमोत्तर भारत के यवन या यूनानी राजाओं के राज्यों में 
उसका खूब प्रचार हो रहा था। प्रसिद्ध यूनानी राजा मिर्नेंडर 
€ मिलिन्द ) बौद्ध धर्म का अनुयायी था । स्थविर नागसेन ने उसे 
अपने उपदेशों से बौद्ध धर्म में दीक्षित किया था। यही एक ऐसा 
यूनानी राजा है, जिसका नाम भारतवषे के प्राचीन साहित्य में 
मिलता है । “मिलिन्द पन्‍्हो” नामक पाली ग्रन्थ में मिलिन्द अपने 
गुरू स्थबिर नागसेन से शंकाएँ तथा प्रश्न करता है; और नागसेन 
उन शकाओं का समाधान करता है । 

बोद्ध घर्म के अठारद संप्रदाय-बुद्ध के जीवन काल से 
ही बौद्ध धर्म में बराबर मत-भेद उठते और भिन्न मिन्न संप्रदाय 
निकलते रहे हैं। उन संप्रदायों के मतभेद दूर करने के लिये 
समय समय पर बौद्ध भिक्षुओं की महासभाएँ होती रही हैं । 
अशोक के समय में भी इसी तरह की एक महासभा हुई थी। 
उस के बाद बौद्ध धर्म फिर धीरे धीरे अनेक संप्रदायों में बेंटने 
लगा । यहाँ तक कि कनिष्क के पहले बौद्ध धर्म में निश्चित रूप से - 
अठारह संप्रदाय हो गये थे | कदाचित्‌ इन अठारहो संप्रदायों को 
एक करने और उनके मतभेद दूर करने के लिये ही कनिष्क के 
समय में बौद्ध धर्म की चौथी महासभा हुई थी । 

कनिष्क के समय की बौद्ध महासमा--बोद्ध धर्म के इति- 
हास में कनिष्क के राज्य-काल से एक नया ही युग प्रारंभ होता 
है । उसका राज्य काश्गर, यारकन्द, खुतन, काबुल, कन्धार, 
सिंघ, पश्चिमोत्तर भारत, कश्मीर और मध्य देश में फैला हुआ 
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था| चीन और तिब्बत के बौद्ध मंथों में उसको बहुत प्रशंसा है 
ओर उसकी तुलना अशोक से की गई है। उसने बौद्ध घम के 
अचार सें बहुत सहायता दी थी। उसके समय में बौद्ध घमे की 
चौथी महासभा हुईं | इस सभा के सम्बन्ध में बौद्ध अंथों में परस्पर 
विरोधी बातें पाई जाती हैं । तारानाथ कृत बौद्ध धर्म के इतिहास 
से पता लगता है कि अठारहो सम्प्रदायों के बीच जो मगड़ा हो 
रहा था, वह इस महासभा में तै हुआ । बौद्ध धम के अठारहो 
“सम्प्रदाय मान्य हुए; विनयपिटक लिपि-बद्ध किया गया; और सूत्र- 
पिटक तथा अभिधमे-पिटक के जो भाग तब तक लिपि-बद्ध नहीं 
हुए थे, वे भी जिपि-बद्ध किये गये । एक दूसरे तिव्बतो भन्‍्धथ से 
पता लगता है कि कनिष्क ने भिन्न भिन्न सम्प्रदायों के पारस्परिक 
विरोध का अन्त करने के लिये अपने गुरू पार्शव से एक बौद्ध 
महासभा करने का प्रस्ताव किया । पाश्व ने यह प्रस्ताव स्वीकृत 
कर लिया; और इसके अनुसार बौद्ध धम्म के विद्वानों की एक 
बड़ी सभा करने का प्रबन्ध किया । कनिष्क ने इसके लिये कश्मीर 
की राजधानी श्रीनगर में एक बड़ा विहार बनवाया । इस महा- 
सभा में पाँच सौ विद्वान उपस्थित थे । इसके सभापति बसुमित्र 
चुने गये । इन विद्वानों ने समस्त बौद्ध ग्रन्थों को बड़े परिश्रम से 
अच्छी तरह देख भालकर सब सम्प्रदायों के मत रु अनुसार 
सूत्र-पिटक, विनय-पिटक और अमभिधमे-पिटक पर संस्कृत 
भाषा के एक एक लाख छछोकों में महाभाष्य रचे। ये महा- 
साष्य क्रम से “उपदेश”, “विनय-विभाषा-शाखर ” ओर “अभि- 
धर्म-विभाषा-शासत्र ” कद्दलाते हैं । माल्म द्ोता है कि इस महा- 
सभा में कुछ ऐसे सिद्धान्त निश्चित हुए थे, जो सब सम्प्रदायों 
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को मान्य थे। इस महासभा में सब से मार्के की बात यह हुई 
कि अठारहों सम्प्रदायों के बीच का पुराना कंगड़ा सदा के लिये 
तै हो गया । पर इसके साथ ही कुछ नये नये सम्प्रदाय भी सिर 
उठागे लगे । इस तरह का एक सम्प्रदाय “महायान' था। यह 
पहले ही से अपनी प्रारंभिक अवस्था मे विद्यमान था। पर उस 
समय इसका प्रचार शीघ्रता से होने लगा था ! 

महांयान संप्रदाय की उत्पत्ति--आरम्भ में बुद्ध का धर्म 
एक प्रकार का संन्यास-मार्ग था। “मसुत्तनिपात” के “खग्गवि- 
माणसुत्त” में लिखा है कि जिस भिक्षु ने पूरे अहतावस्था प्राप्त 
कर ली हो, वह कोई काम न करे; केवल गेंडे के समान वन में 
निवास करें। “महावग्ग” (५-१-२७) में लिखा है--“जो मिश्चु 
निवाण पद्‌ तक पहुँच चुका हो, उसके लिये न तो कोई काम ही 
अवशिष्ट रह जाता है और न उसे किया हुआ कम ही भोगना 
पड़ता है ।” यह संन्यास माग नहीं तो ओर क्या है ? उपनिषद्‌ 
के संन्यास-मार्ग से इसका पूरा मेल मिलता है। पर अशोक के 
समय में बौद्ध धर्म की यह हालत बदल गई थी । बौद्ध मिक्षुओं 
ने अपना संन्यास सार्ग और एकान्त वास छोड़ दिया था और वे 
धमे-प्रचार तथा परोपकार के लिये पूव में चीन तक और पश्चिम 
में यूनान तक फैल गये थे। जब उन्होंने शुष्क संन्यास-सार्ग का 
आचरण छोड्कर परोपकार के कामों में सम्मिलित होना आरम्भ 
किया, तब नये और पुराने मत में झगड़ा पैदा हो गया । पुराने 
मत के लोग अपने मत को “थेरबाद” ( वृद्ध पंथ ) कहने लगे; 
और नवीन सत-वादी अपने पंथ का “महायान नाम रखकर 
युराने पंथ को “हीनयान ( द्वीन पंथ ) कहने लगे । 
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मद्दायान और भक्ति-मार्ग--बुद्ध के मूल उपदेशों में आत्मा 
या ब्रह्म का अस्तित्व नहीं माना गया था | अतएव खबर बुद्ध की 
उपस्थिति में भक्ति के द्वारा परमात्मा की प्राप्ति करने का उपदेश 
नहीं किया जा सकता था । जब तक बुद्ध भगवान्‌ की भव्य मूर्ति 
आओर उनका पावन चरित्र लोगों के सामने प्रत्यक्ष रीति से उप- 
स्थित था, तब तक भक्ति मांगे के उपदेश की काई आवश्यकता 
ही न थी। पर बुद्ध के बाद जब भिक्षु लोग सामान्य जनों में 
इसका प्रचार करन लगे, तब उन्होंने देखा कि सब लोग ग्रहस्थी 
छोड़कर भिक्षु नही बन सकते; और न उनकी समझ में शुष्क 
तथा निरीश्वर संन्यास-माग ही आ सकता है । इसलिये एक ऐस 
सरल और प्रत्यक्ष मांगे की आवश्यकता हुई, जो सब के हृदयों 
का आकर्षित कर सके | यह मार्ग सिवा भक्ति-मार्ग के ओर 
क्या हो सकता था ! इस मांग के अनुसार स्वय बुद्ध भगवान्‌ 
ही परमात्मा समझे जाने लगे। बुद्ध के साथ ही साथ बहुत से 
बोधिसत्वों की भी कल्पना की गई। बोधिसल वे हैं, जो भविष्य 
जन्म मे बुद्ध पद के अधिकारी हो सकते है। अथोत बुद्ध होने से 
पहले अनेक बार बोधिसत्व रूप में जन्म लेना पड़ता है । नये 
महायान संप्रदाय में बुद्ध और बोधिसत्वों की पूजा होने लगी । 
' बौद्ध परिडतों ने बुद्ध ही को खयंभू तथा अनादि अनन्त परमेश्वर 
का रूप दे दिया | वे कहने लगे कि बुद्ध का निवोण तो उन्हीं 
की लीला है; वास्तव में बुद्ध का कभी नाश नहीं होता; वे 
सदैव अमर रहते हैं । इसी प्रकार बौद्ध ग्रन्थों में यह प्रतिपादन 
किया जाने लगा कि “बुद्ध भगवान्‌ समस्त संसार के पिता और 
नर-नारी उनकी सन्‍्तान हैं; बे सब को समान दृष्टि से देखते हैं; 
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धर्म की व्यवस्था बिगड़ने पर वे केवल धर्म की रक्षा के लिये 
समय समय पर बुद्ध के रूप में प्रकट हुआ करते हैं; और देवा- 
दिदेव बुद्ध की भक्ति करने से, उनके स्तूप की पूजा करने से, 
ऋथवा उन्हें भक्ति-पूवक दो चार पुष्प समपंण कर देने से मनुष्य 
को सद्गाति प्राप्त हो सकती है”” +। मिलिन्द पन्‍्होी (३-७-२) में 
यह भी लिखा है-“'किसी मनुष्य की सारी उम्र दुराचरणों मे क्यों 
न बीती हो, परन्तु मृत्यु के समय यदि वह बुद्ध की शरण में 
जाय, तो उसे अवश्य खर्ग की श्राप्ति होगी।” उसी अन्थ 
( ६-२-४ ) में नागसेन न मिलिन्द से कहा है-- गृहस्थाश्रम « 
में रहते हुए भक्ति के द्वारा निवाण पद पा लेना असंभव नहीं 
है ।” बस यही भक्ति-मार्ग महायान की मुख्य विशेषता है । 
मद्दायान पर भषवद्गीता का प्रभाव---बुद्ध भ्रगवान्‌ का 
प्राचीन मत शुद्ध संन्‍्यास-मागे था। इस संन्यास-माग में भक्ति-सार्ग 
की उत्पत्ति आप ही आप, बिना किसी बाहरी प्रभाव के हो गई 
हो, यह समभ में नहीं श्रा सकता | श्रतएव सिद्ध होता है कि 
इस पर अवश्य कोई बाहरी प्रभाव पड़ा । बौद्ध ग्रन्थों से भी यही 
सूचित होता है । तिव्बती भाषा के तारानाथ वाले बौद्ध धर्म के 
इतिहास से पता लगता है कि प्राचीन बोद्ध धम में महायान के 
नाम से जो नया सुधार हुआ, उसके आदि कारण कृष्ण और 
गणेश थे । तारानाथ के अन्ध में लिखा है--“महायान पन्‍्थ के 
मुख्य संस्थापक नागाजुन का गुरु राहुलभद्र नामक बौद्ध पहले 








+ देखिये सद्धमपुडरीक (२, ७७०६८; ४, २२; १५, ५-२२ ) तथा 
मिलिन्द पन्‍्हों ( ३-७-७,) 
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जआह्यण था । उस ब्राह्मण को महायान की कल्पना श्रीकृष्ण तथा 
गशेश जी की कृपा से प्राप्त हुई थी ।” इसका यही अथ है कि 
यद्यपि प्राचीन बौद्ध धर्म केवल संन्यास-प्रधान था, पर उसमें से 
अक्ति-प्रधान तथा कम-प्रधान महायान पन्थ की उत्पत्ति भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण की भगवद्गीता के प्रभाव से हुई; अथांतू महायान बौद्ध 
धर्म पर भगबद्रीता को बहुत प्रभाव पड़ा; और उसका भक्ति-मार्ग 
इसी भगवद्ठीता का परिणाम है # | 

मद्दायान संप्रदाय पर विदेशियों का प्रभाव--जब तक 
बौद्ध धर्म भारतवर्ष की सीमा के अन्दर रहा, तब तक बह अपन 
शुद्ध रूप में बना रहा। पर अशोक के समय में जब से वह 
भारतवर्ष की सीमा पार करके दूसरे देशों में गया, तभी से उसके 
प्राचीन रूप में परिवर्तन होने लगा । अशोक के समय मे उसके 
धमम-प्रचारकों ने सीरिया, मिश्र, साइरीनी, यूनान, एपिरस, गान्धार, 
काम्बोज और लंका में जाकर अपने धमे का प्रचार किया | यह 
स्पष्ट है कि गौतम बुद्ध के जो उपदेश या सिद्धान्त भारतवष के 
अन्दर रहनेवाले लोगों के हृदयो पर प्रभाव डाल सकते थे, वे 
उसी रूप में हिन्दुस्तान के बाहर रहनेवाली यूनानी आदि जातियों 
के हृदयों पर पूरी तरह से प्रभाव न डाल सकते थे । इसलिये 
प्रत्येक देश की परिस्थिति के अनुसार बोद्ध धमं में परिवतेन 
करने की आवश्यकता हुईं । अशोक के बाद मौये साम्राज्य का 
अधघःपतन होते ही भारतवर्ष पर यूनानियो, श्कों, पाथिवों और 





+ देखिये 07. |रढात'8 फेज] 00 ]जतांब्च  छेषवेश्माइका; 
२. 22,; भोर तिलक कृत गीता रहस्य; पृष्ठ ४६८-३६. 
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कुषणों के आ्राक्रमण हुए । इनमें से बहुत से विदेशियों ने बोद्ध 
घर्म अहण किया। ये विदेशी अपने साथ भिन्न भिन्न आचार- ८ 
विचार, रीति-रवाज और पूजा की विधि भारतवर्ष में लाये थे । 
इन विदेशियों के धर्म, विश्वास और रीति-रवाज का बौद्ध 
घम पर बड़ा प्रभाव पड़ा। उस की प्राचीन शुद्धता और 
सरलता जाती रही । जिस समय बौद्ध धरम द्ग्विजय के 
लिये बाहर निकला और विदेशियों के साथ उसका सम्पक 
हुआ, उसी समय उसमें परिवर्तन का बीज बोया गया। 
परिवतेन का यही बीज धीरे धीरे महायान संग्रदाय के रूप में 
परिणत हुआ । इस परिवनन का एक प्रमाण बौद्ध काल की 
शिल्प कला में मिलता है। खयं बुद्ध भगवान्‌ की प्राचीन बौद्ध 
काल अथवा मौय काल की मूर्ति कही चित्रित नहीं मिलती। इसका 
एकमात्र कारण यही है कि पूवकालीन बौद्धों ने बुद्ध के “निवोश” 
को यथार्थ रूप में माना था । तब निवांण-प्राप्त देह की प्रतिमा 
भला बे क्यो बनाते ! प्राचीन बौद्ध काल मे बुद्ध भगवान्‌ का 
अस्तित्व कुछ चिहों स सूचित किया जाता था; जैसे “बोधि- 
वृक्ष”, “घर्मचक्र'' अथवा “स्तूप” | पर जब धीरे धीरे महायान 
संप्रदाय का जोर बढ़ा, तब गौतम बुद्ध देवता रूप में पूजे जाने 
लगे और उनकी मूर्तियाँ बनने लगीं । 

दीनयान और मद्दायान में भेद--हीनयान और महायान 
सम्प्रदायों म निम्नलिखित मुख्य भेद हैं-- 

( १ ) हीनयान संप्रदाय के ग्रन्थ पाली भाषा मे और 
महायान संप्रदाय के अन्थ संस्कृत भाषा में हैं । 

(२ ) हीनयान संप्रदाय में बुद्ध भगवान्‌ के सिद्धान्त और 
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उपदेश अधिकतर शुद्ध रूप में हैं; पर मदायान संप्रदाय में वे परि- 
वर्तित रूप में हैं; अथोत्‌ उनमें भक्ति मार्ग की प्रबलता दिखाई देती है। 

( ३ ) हीनयान संप्रदाय का अधिक प्रचार दक्षिण में और 
विशेषत: लंका तथा बरमा में था; पर महायान संप्रदाय का प्रचार 
प्रायः उत्तर के देशों में और नेपाल तथा चीन में था । 

(४ ) द्वीनयान संप्रदाय मे गौतस बुद्ध देवता के रूप में 
नही पूजे जाते थे; इसलिये अति प्राचीन बौद्ध काल में उनकी 
मूर्तियाँ नही बनाई जाती थीं। पर महायान संप्रदाय में बुद्ध 
देवता के रूप में पूजे जाने लगे; इसलिये कुषणों के राज्य-काल में 
उनकी मूर्तियाँ बनने लगीं । 

(५ ) द्वीनयान संप्रदाय एक तरह का संन्यास या ज्ञान- 
मार्ग था; पर महायान संप्रदाय एक तरह का अक्ति-मार्ग था; 
अथोत्‌ हीनयान संप्रदाय ने संन्यास या ज्ञान पर और महायान 
संप्रदान ने भक्ति या कम पर अधिक ज़ोर दिया था। 

( ६ ) हीनयान के अनुसार केवल उसी को निवाण मिल 
सकता है, जिसने संसार से सब तरह का नाता तोड़कर भिक्षु 
का जीवन ग्रहण किया हो; पर महायान के अनुसार उन सब को 
निवांण प्राप्त हो सकता है, जिन्होंने श्रद्धा और भक्ति के मार्ग 
का अनुसरण किया हो और जो संसार से भी नाता जोड़े हुए हों । 


ब्राह्मण धर्म की स्थिति 


ब्राह्मण धर्म नष्ट नहीं दुआ--अशोक के समय से कनिष्क 
के समय तक अथात्‌ इ० पू० २०० से इ० प० २०० तक उत्तरी 
भरत में बौद्ध धर्म का प्रचार बहुत जोरों के साथ था । इन चार 
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सौ वर्षों में बनी हुई इमारतों, स्तूपों और ।मन्दिरों के जो भम्माव- 
शेष, शिलालेख तथा मूर्तियाँ मिलती हैं, उनसे बौद्ध मत का प्रचार 
पूरी तरह से प्रकट होता है। इस समय की श्रायः सभी चीजें 
बौद्ध धर्म-सम्बन्धी है। पर इससे यह न समम लेना चाहिए 
कि उस समय हिन्दू या आाह्यण धर्म बिलकुल लुप्त हो गया था। 
यज्ञ आदि उस समय भी होते थे । हाँ, कदाचित्‌ उतन अधिक 
न द्वोते थे, जितने पहले हुआ करते थे। हिन्दू देवी-देवताओं 
की पूजा भी छुप्त नहीं हुई थी। इसका सबूत कैडफाइसिज 
द्वितीय के सिक्कों से ही मिलता है। वह शिव का इतना भक्त 
था कि उसने अपन सिक्को पर शिव की मूर्ति अंकित करा दी 
थी। महायान संप्रदाय की बातों से भी प्रकट हाता है कि बौद्ध धर्म 
धीरे धीरे हिन्दू घ्म की ओर मुक रहा था; क्योकि वह सम्रदाय 
वास्तव में बौद्ध धर्म की अपेक्षा हिन्दू घर्मं स अधिक मिलता 
है । उसके ग्रन्थ पाली से नहीं, बल्कि संस्कृत में हैं। इसके सिवा 
इस समय के दो शिलालेख (एक गिरनार में रुद्रदामन्‌ का और 
दूसरा मथुरा में वासिष्क का) शुद्ध संस्कृत में हैं । इससे भी 
सिद्ध है कि धीरे धीरे त्राह्म॒यों का प्रभाव बढ़ रहा था । 

शुंध वंशी राजाओं के समय ब्राह्मण धर्म---अशोक ने अपने 
साम्राज्य में पशु-बलि बन्द कर दी थी। उस समय के ब्राह्मण 
बलिगप्रदान करना बहुत पुण्य का काम समझते थे। अशोक 
ने पशुबलि के सम्बन्ध में जो निषेघ-सूचक आज्ञा निकाली 
थी, वह कदाचित्‌ ब्राह्मणों के द्वी विरुद्ध थी। एक शाूद्र 
राजा की आज्ञा से ब्राह्मणों की चिरप्रचलित प्रथां बन्द हो 
गई थी; इससे वे लोग अवश्य द्वी असन्तुष्ट थे। पर वे कुछ 
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कर न सकते थे। अशोक की मृत्यु के बाद ब्राह्मणों ने दलबद्ध होकर 
उसके वंशधरों का विरोध करना आरंभ किया | परन्तु वे स्वयं 
लड़ नहीं सकते । अन्त में उन्हे इस काम के योग्य एक व्यक्ति 
मिल गया । वह मौय-बंश का सेनापति पुष्यमित्र था। वह ब्राह्मण 
घम का पक्षपाती था और बौद्ध धर्म से घृणा करता था । उसने 
जाह्यणों की सहायता स मौ्य वंश के अन्तिम राजा बृहद्रथ को 
मारकर मौय साम्राज्य पर अधिकार जमा लिया। अशोक ने अपने 
साम्राज्य में पशु-बलि प्रायः बिल्कुल बन्द कर दी थी। इस 
के विरोध के रूप में पुष्यमित्र न अशोक ही की राजधानी 
पाटलिपुत्र में अश्वमंघ यज्ञ किया | पुष्यमित्र क राजा होन पर 
थोड़े ही दिनो में ब्राह्मणों का माहात्म्य बढ़ गया । उन्होंन समस्त 
विद्याओ को लिपि-बद्ध किया आर ब्राह्मण-धर्म को ऐसे साँच 
में ढाल दिया कि वह आज तक बना हुआ है | पृप्यभित्र के यज्ञ 
में पतंजलि ऋषि न पुरोहित का काम किया था, ओर उसी के 
आश्रम में रहकर पतंजलि न महाभाष्य की रचना की थी। 
माल्यम होता है कि अशोक न ब्राह्मणों के जो अधिकार छीन 
लिये थे, वे अधिकार ब्राह्मणों न शुृंग राजाओं के समय में फिर 
से प्राप्त करके समाज मे अपनी श्रेष्ठता स्थापित करा ली थी । 
यवन राजाओं के सप्रय ब्राह्मण-घर्म -पश्चिमोत्तर सीमा 
तथा पंजाब पर यूनानी राजाओं का शासन लगभग २५० वर्षों तक 
था। इस बीच में भी त्राह्मण-घधस अच्छी तरह प्रचलित था । कदा- 
चित्‌ बहुत से यूनानी भी हिन्द्र धर्म को मानने लगे थे । यह बात 
बेसनगर नामक गाँव में मिले हुए एक स्तंभ और उसके ऊपर खुद 
हुए लेख से भ्रकट होती है । यह गाँव ग्वालियर राज्य की दक्षिणी 
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सीमा पर भेलसा के समीप है । प्राचीन विदिशा नगरी यहीं 
थी। इसके स्ैंडहर अब तक पाये जाते हैं । इसी जगह बेतवा 
नदी के एक बड़े टीले पर “गरुड्ध्वज” नामक स्तंभ खड़ा है । 
उस स्तंभ पर एक अति प्राचीन लेख है, जिसका भावाये है-- 
“यह वासुदेव का गरुद्ृध्वज विष्णु-भक्त हेलिओडोरस की 
आज्ञा से बनाया गया। वह यवन (यूनानी ) था । 
उसके पिता का नाम डीओन था | वह तक्षशिला का रहनेबाला 
था। इसी काम के लिये वह राजा एन्टिएल्काइडस का दूत या 
प्रतिनिधि होकर विदिशा के राजा भागभद्र के पास आया था 7 
इस शिलालख में एन्टिएल्काइडस “भागवत्त” ( विष्णु का 
भक्त ) कहा गया है । इसका समय इ० पू० १४० और १३० के 
बीच माना जाता है । इस शिलालेख से यह सूचित होता है कि 
उस समय हिन्दू धर्म जीवित था; और वासुदेव श्रोकृष्ण की उपा- 
सना प्रतिष्ठित यवनों ने भी खीकृत कर ली थी । इस शिलालेख 
स यह भी सिद्ध होता है कि वैष्णव सम्प्रदाय कोई नई चीज 
नहीं, बल्कि वह दो हज़ार ब्षों से भी अधिक प्राचीन है | 
कुषण राज्ञाओं के लमय ब्राह्मण धम--कुषणों के समय में 
हिन्दू धर्म के प्रचलित रहने का प्रमाण तो उनके सिक्का से ही 
मिलता है। केडफाइसिज़ द्वितीय ओर वासुदेव के सिक्कों पर 
केवल शिव की मूर्ति पाई जाती है। इससे मालूम होता है कि वे 
शिव के परम भक्त थे। वासिष्क के समय का एक यूप ( यज्ञ- 
स्तंभ) भी मिला है, जिसस पता चलता है कि उस समय बौद्ध 
धर्म का प्रचार होने पर भी यज्ञों का होना बन्द नहीं हुआ था । 
यह यज्ञ-स्तम्भ पत्थर का है और मथुरा के पास यमुना के किनारे 
श्र 
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इंसापुर में मिला था। इस पर एक लेख खुदा है, जिससे पता लगता 
है कि महाराज वासिष्क के चौबीसवें राज्य बष में द्रोशल नामक 
जाह्मण ने द्वादश रात्रि पयेन्त यज्ञ करके इस यूप की स्थापना की 
थी। यूप या यज्ञ-स्तम्भ पशु बाँधने के लिये, यज्ञशाला में, गाड़! 
जाता था । अतएव सिद्ध होता है कि उस समय यज्ञ का प्रचार 
अच्छी तरह था | यह शिलालेख संस्कृत भाषा में है, जिससे 
पता*लगता है कि त्राह्मणो की भाषा संस्कृत भी छुप नहीं हुई 
थी । संस्कृत में यह पहला शिलालेख है। इसके पहले के जितने 
शिलालेख अब तक मिले हैं, वे सब प्राकत या संस्कृत-मिश्रित 
प्राकृत में है । 


चोथा अध्याय 
साप्राजिक दशा 


मौर्य साम्राज्य के अन्त से गुप्त साम्राज्य के उदय तक का 
इतिहास बहुत ही अनिश्चित अवस्था में है। इस समय का 
इतिहास जानने के लिये केवल तीन साधन हैं--(१) सिक्के, जो 
उत्तरी भारत में अधिकता से पाये गये हैं, (२) शिलालेख और 
(३) विदेशियों के इतिहास-अंथा में भारत का उल्लेख | पर इन 
तीनों साधनों से भी तत्कालीन भारतवर्ष की सामाजिक दशा का 
कुछ विशेष पता नहीं लगता । जो कुछ पता लगता भी है, वह 
नही के बराबर है । फिर भी इन तीनों साधनों के आधार पर उस 
समय की सामाजिक दशा का संक्षिप्त वणन नीचे किया जाता है। 

सामाजिक उथल पुथल---ध्यान देने योग्य पहली बात यह है 
कि उस समय विदेशियों के लगातार आक्रमणों से समाज में बड़ी 
उथल पुथल मच रही थी । यवन (यूनानी), शक, पार्थिव और 
कुषण आदि विदेशी लोग धीरे धीरे हिन्दू और बौद्ध धर्म म्हण - 
कर रहे थे और पूर्ण रूप स भारतीय होते जा रहे थे | मि्नेंडर, 
एन्टिएल्काइडस, रुद्रदामन , कैडफाइसिज ट्वितीय, कनिप्क, हुविष्क, 
और वासुदेव आदि इसके उदाहरण हैं । विदेशी लोग आये तो 
थे भारत को जीतन, पर भारतीय सभ्यता से स्वयं ही जीत लिये 
गये। विजेताओं ने अपना धमं, कम और सभ्यता छोड़कर 
विजित भारतवासियों का धम, कम और सभ्यता ग्रहण कर ली । 
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यहाँ तक कि धीरे धीरे उनके नाम भी हिन्दू ढंग के होने लगे । 
वासुदेव और रुद्रदामन्‌ इसके उदाहरण हैं । पश्चिमी भारत में 
जो शक वंशी राजा थे, उनझे नामों के बाद प्राय: “बमन्‌” या 
“दत्त” लगा हुआ मिलता है । इससे पता लगता है कि वे पूर्ण 
रूप से हिन्दू हो गये थे और पौराणिक घम को मानने लगे थे । 
इसी तरह केैडफाइसिज्ञ द्वितीय और वासुदेव कुषण के सिर्कों 
पर शिव की मूर्ति मिलती है, जिससे पता लगता है कि वे शिव 
के परम भक्त थे । इससे यह भी सूचित होता है कि शैब संप्रदाय 
कोई नया नहीं, बल्कि बहुत पुराना है | उन दिनों शिव की पूजा 
इतनी अधिक भ्रचलित थी कि विदेशी राजाओं को भी अपने 
सिक्कों पर शिव की मूर्ति रखनी पड़ती थी । इन्टिएटकाइडस के 
बेसनगरवाले स्तम्भ-लेख से सूचित होता है कि उस समय वहाँ 
वैष्णव धम प्रबल था और उसे यवन भी मानने लगे थे । 

जाति भेरइ--अब प्रश्न यह उठता है कि ये सब विदेशी गये 
कहाँ ? क्‍या वे देश के बाहर निकाल दिये गये ? नहीं । उनके 
नामों, सिक्कों ओर शिलालेखों हो से पता चलता है कि वे हिन्दू 
जाति रूपी महात्र्‌ समुद्र में समा गये । उस समय हिन्दू जाति में 
दूसरी जातियो को हजम कर लेने की ताकत थी, जिसका 
मुसलमानों के खमय में अभाव हो गया था। उसी शक्ति की 
बदौलत उस समय चारों वर्णों ओर उनके अबान्तर भेदों में कुल 
विदेशी मिला लिये गये । इसी तरह से आजकल की अनेक 
जातियों और वर्ण्संकरों का जन्म हुआ है। इससे पता लगता है 
कि उस सम्रय जाति-मभेद खूब पुष्ट हो गया था; और विदेशियों 
के मेल से नई नई जातियाँ बनती जा रही थीं । 
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द्राह्ययों का प्रभाध--अशोक के समय में ब्राह्मणों का जो 
प्रभाव घट गया था, वह इस समय धीरे घीरे फिर बढ़ने लगा 
था । विशेषतः झुंग और काण्व वंश के राजाशों ने ब्राह्मणों का 
नप्टप्राय महत्व फिर से स्थापित करने में बहुत सहायता दी। 
पुप्यमित्र ने स्वयं अश्वमेघ यज्ञ करके ब्राह्मणों का सम्मान किया; 
आर काण्व राजा स्वयं त्राह्मण कुल के थे । इन्हीं दोनों राज- 
वंशों के समय में कदाचित्‌ उस पौराणिक धर्म की नींव पड़ी, 
जो आगे चलकर गुप्तवंशी राजाओं के समय में पूर्ण उन्नति को 
श्राप्त हुआ । 

बस; उस समय की सामाजिक दशा के बारे में इससे 
अधिक और कोई बात ज्ञात नहीं है । 


पाँचवाँ अध्याय 
सांपत्तिक दशा 


इस काल की सांपत्तिक दशा के बारे में भी अब तक बहुत 
थोड़ी बातें मालूम हुई हैं । इस सम्बन्ध में जो कुछ पता लगा 
है, वह केवल सिक्कों और विदेशियों के इतिहास-अन्थों से। 
इनसे दो बातों का काफ़ी तौर पर पता लगता है । एक तो यह 
कि इस काल में विदेशों के साथ खूब व्यापार होता था; और 
दूसरे यह कि यहाँ जहाज़ खूब बनाये जाते थे और उनके द्वारा 
यहाँ का माल विदेशों में जाता था। विशेषतः आंध्र वंशी 
राजाओं के समय दक्षिणी भारत में और कुपण वंशी राजाओं 
के समय उत्तरी भारत में विदेशों के साथ खूब व्यापार होता था । 
आन्ध राजाओं के समय दक्षिणी भारत का व्यापार-- 

इस राजवंश के वेभव का समय ईसवी दूसरी शताब्दी के 
प्रारंभ से तीसरी शताब्दी के अन्त तक माना जाता है । इनके 
कुछ सिक्कों पर जहाज़ के चित्र बने हुए हैं । इससे प्रतीत होता 
है कि आन्ध्र राजाओं का भ्रभुत्व केवल स्थल पर ही न था, 
बल्कि उनकी विजय-पताका कदाचित्‌ द्वीपों पर भी फहराती 
थी »«। इन जहाजवाले सिक्कों से यह भी सिद्ध होता है कि कारों- 
मण्डल किनारे के लोग इंसवी प्रथम शताब्दी में जहाज़ों द्वारा 
समुद्री व्यापार करते थे। इन्हीं सिक्कों को देखकर हावेल 
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साहब ने यह सिद्ध किया है कि हिन्दू लोग पूर्व काल में 
जहाज़ों द्वारा ईशान, अरब, बरमा, स्याम, चीन, रोम, यूनान 
तथा मिस्र!/आदि देशों से व्यापार करते थे । इन सिक्कों के सिवा 
कारोमण्डल किनारे में कुसंबर और पहव लोगों के भी सिक्के 
मिले हैं । कुसंबर लोग सातवीं शताब्दी के पहले कई सौ वर्षों तक 
यहाँ रहे थे | इनके सिक्कों के बारे में पुराततववेत्ता इलियट साहब 
लिखते हैं--“सिक्कों पर दो मस्तूलवाले जहाज़ चित्रित हैं। 
कुसंबर लोग अपने ही जहाज़ों द्वारा अन्य देशों से समुद्री व्या- 
पार करते थे ।” आन्ध् राजाओं के समय में भारतवष के राज- 
दूत पश्चिमी एशिया, यूनान, रोम, मिस्र, चीन आदि देशों को 
जहाज़ों पर जाते थे | भारत से रोम को मसाले आदि भेज जाते , 
थे और वहाँ से सोने के सिर्के यहाँ आते थे । सन्‌ ६८ इसवी में 
रोमवालो के अत्याचरों से बचने के लिये कुछ यहूदी लोग रोम 
से दक्षिणी भारत के पूर्वी भाग ( मालाबार ) में आ बसे थे । 
ये सब बातें भारतीय जहाज़ों की ही बदौलत हुई थीं। डाक्टर 
भाण्डारकर का मत है कि आन्ध्र काल में समुद्री व्यापार बहुत 
ही उन्नत दशा में रहा होगा। स्मिथ साहब भी लिखते हैं कि 
दक्षिण की तामिल रियासतों के पास बड़ी ही शक्ति-शालिनी 
समुद्री सेनाएँ और जहाज़ी बड़ थे | तामिल देश में लोग दूर दूर 
के देशों ले जहाज़ो द्वारा भारतवर्ष की अपूब वस्तुएँ, मसाले 
ओर मोती आदि लेने आते थे । इन वस्तुओं की कीमत वे सोने- 
चाँदी के रूप में चुकाते थे | दक्षिण के पाण्ड्यवंशी राजा पाणिड- 
योन ने इ० पू० २० में रोम के सम्राद आगस्टस सीज़र के दरबार 
में अपना राजदूत भेजा था । दक्षिण के पूर्वी समुद्र-तट के लोग 
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बारदो महीने अपने जहाज़ों पर विदेश आया-जाया करते थे । 
कुषण राजाओं के समय उत्तरी भारत का व्यापोर-- 
जिस समय दक्षिण में आन्श्रवंशी राजाओं का राज्य था, उसी 
समय उत्तरी भारत में कुषण-वंशी राजाओं का प्रभुत था। 
रोम के सम्राटों की पताका भी उस समय भूसण्डल के कितन 
ही देशों पर फहरा रही थी । केवल चीन और भारतवष ही 
खतन्‍्त्र थे । जिस समय रोम मे सम्राद हेड़ियन राज्य करता था, 
उस समय उत्तरी भारत में कनिष्क के शासन का डंका बजता 
था । उन दिनों जहाज़ी व्यापार की बदौलत रोम से अनन्त 
सोना इस देश में आता था। इस बात के सबूत में हंड़ियन के 
सोने के सिक्के हमारे देश में मौजूद हैं । इस देश से ग्राय. 
मसाले, इत्र, जवाहिरात, रेशम, मलमल और रूई आदि वस्तुएँ 
हमारे जद्दाज़ों पर विदेशों को जाती थी और उनके बदले में 
खरा सोना आता था। रोम के सम्राट्‌ औलियन के समय में 
आरतीय रेशम वहाँ के बाज़ारों में सोने के मोल बिकता था। 
इस प्रकार रोम का धन भारत को जाता देख, वहाँ के सम्राट 
टाइबेरियस खीज़र ने यह घोषणा कर दी थी कि पतले रेशम से 
अंग भली भाँति नही ढकता; अतएवं उसका पहनना मना दे #। 
इसवी प्रथम शताब्दी में रोम के इतिहासकार प्लीनी ने अपने 
देश-बान्धवों को घिक्कारा था कि तुम विदेशी माल लेकर प्रति 
वर्ष करोड़ों रुपये हिन्दुस्तान को भेज देते हो +। विन्सेन्ट स्मिथ 


# ॥'8८॥98, 38707987५, 74, 53, (?९790५ ०६ 76 ह&/प्रतधाब€वा 
9868 ०79, जे, तू, 8006 ०. 29 ) 

 एात99, एए, 26 ([प९ एश।फ्रापड 0 (96९ &४(778८४४ 968, 
07 छा. पत्र. 8:08 ०ाी. 9. 279.) 
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का कथन है कि कदाचित्‌ कुषण वंश के राजा कैडफ़ाइसिज 
द्वितीय ने अपने कुछ दूत रोम सम्राट्‌ के पास अपनी पश्चिमोचर 
भारत की विजय की खबर देने के लिये भेजे थे # । करके का, 
द्वितीय पहला राजा है, जिसने सोने के सिक्के बनवाये थे । उसके 
पहले के जितने सिक्के मिले हैं, वे सब श्रायः चॉाँदी या ताँबे के 
हैं । पर कैडफाइसिज़ ट्वितीय के समय से बाद के सोने के सिक्के 
बहुतायत से मिलते हैं। इसका कारण यही है कि उस समय 
हिन्दुस्तान का रेशम आदि बहुत सा सौदागरी माल रोम को 
जाता था और उसके बदले में वहाँ से बहुत सा सोना आता था। 
इन सब बाता से पता लगता है कि उस समय देश घन से 
भरा पूरा था। लोग दरिद्रता से रक्षित थे और लक्ष्मी देवी की 
कृपा से उन्हें किसी प्रकार का कष्ट न था। उस समय की सांपत्तिक 
दशा के बारे मे इससे अधिक और कोई बात उल्लेख्य नहीं है । 





+ ए, छा! परवाह ० [708, 9. 239. 
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सादित्यिक भाषा--जैसा कि पहले लिखा जा चुका है, 

- प्राचीन से प्राचीन शिलालेख, जो अब तक मिले हैं, अशोक के 
समय के हैं । ये शिलालेख अपने समय की आम बोल चाल 
की भाषा में थे। पर ज्यों ज्यों ब्राह्मणों का प्रभाव बढ़ने लगा. 
त्यो त्यों शिलालेखों की भाषा में संस्कृत की मिलावट होने लगी! 
यहाँ तक कि कुषण-वंशी राजाओं के शासन काल के शिलालेख 
प्राकृत मिली हुई संस्क्रत भाषा में और गुप्त काल के लेख शुद्ध 
संस्कृत भाषा में मिलते हैं । अथात धीरे घीरे शिलालेखों में 
प्राकृत का स्थान संस्कृत ले रहो थी । कुषण-बंशी राजाओं के 
शासन काल में संस्कृत का प्रचार खूब हो गया था; और उस 
काल में बौद्ध धर्म के जितने ग्रन्थ रचे गये, वे सब संस्क्रत भाषा 
में हैं। अब तक शुद्ध संस्कृत का जो सब से पहला शिलालेख 
मिला है, वह कुषण राजा वासिष्क के समय का है। इसके बाद 
शुद्ध संस्कृत का दूसरा शिलालेख सन्‌ १५० इ० के लगभग का 
है । वह ज्त्रप रुद्रदामन्‌ के समय का है और गिरनार की एक 
पव॑त-शिला पर खुदा हुआ है । इससे सिद्ध होता है कि उस समय 

- अथात्‌ इंसवी सन्‌ के कुछ समय आगे-पीछे संस्कृत का अच्छा 
प्रचार था । उस समय के प्राकृत या प्राकृत-मिश्रित संस्कृत के जो 
शिला-लेख मिले हैं, इसका कारण यह मातल्म होता है कि 
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ध्रायः वे सब के सब बौद्धों और जैनों के हैं । ये लोग उस ज़माने 
में प्राकृत या आम बोल चाल की भाषा के पक्तपाती और संस्कृत 
के प्रचार के विरोधो थे। इसी से इनके शिलालेखों में संस्कृत 
की अवहेलना हुई है | ब्राह्मण लोग आज से दो हज़ार वर्ष पहले 
भी संस्कृत दी का विशेष आदर करते थे और उसी में शिला- 
लेख खुदवाते तथा अन्थ लिखते थे। वासिष्क के समय के जिस 
शिलालेख का ऊपर उल्लेख किया गया है, वह द्रोणल नामक 
आह्यण का खुदवाया हुआ है । इसी से वह शुद्ध संस्कुत में है । 
इससे सिद्ध होता है कि उस काल में आम बोल चाल की भाषा 
प्राकृत और ब्राह्मणों तथा बौद्धो के साहित्य की भाषा संस्कृत थी। 

शुंग ओर कारव राजाओं के समय में संस्क्रत साहित्य-- 
शुंग और कारुब वंशों के राजाओं के समय में संस्कृत भाषा 
ओर साहित्य का अच्छा प्रचार था। शुंग-बंशी राजा पुष्यमित्र के 
आश्रय मे रहकर ही पतंजलि ने महाभाष्य की रचना को थी। ' 
काण्व-बंशी राजाओं ने मनु-संहिता का संकलन कराया और रामा- 
यण तथा महाभारत को आधुनिक रूप में परिणत किया था । 

आन्भ्र-धंशी राजाओं फे समय में प्राकृत साहित्य-- 
आन्ध्र-बंशी राजाओं के समय में प्राकृत भाषा और साहित्य बडी 
उन्नत अवस्था में थे। विशेष करके इस वंश के राजा हाल शात- 
वाहन का राज्य काल प्राकृत साहित्य के लिये बड़ी उन्नति का 
था । इस राजा ने स्वयं प्राकृत (प्राचीन मद्दाराष्ट्री) भाषा में ७०० 
पद्य लिखे थे, जो “सप्रशतक” के नाम से प्रसिद्ध हैं | कह्दा जाता 
है कि पेशाची भाषा में “बृहत्कथा” और “कातन्त्रँ नामक 
संस्कृत व्याकरण की रचना भी इसी समय हुई थी । 
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कनिष्क के समय में संस्क्रतग्साहित्य--कनिष्क के समय 
में संस्कृत का बहुत प्रचार था । उस समय बौद्ध धर्म की भाषा 
पाली की जगह संस्कृत हो गई थी | बौद्ध घर के जितने ग्रन्थ 
उस समय रचे गये, वे सब संस्कृत में हें। कनिष्क के समय मे 
बौद्ध धर्म की जो महासभा हुई थी, उसके निश्चय के अनुसार 
सूत्र-पिटक, विनय-पिटक और अभिधमे-पिटक पर संस्कृत के एक 
एक लाख श्लोकों में तीन महाभाष्य रचे गये थे । कहा जाता है 
कि अश्वघोष, नागाजुन और बसुमित्र नाम के बौद्ध प्रन्थकार 
ओर आचाय इसी समय मे हुए हैं । इनमें से अश्वघोष 
संस्क्रत के परम विद्वान, दाशनिक और उद्धट कवि हो गये 
हैं। अश्वघोप का जन्म ज्ाह्मण वंश सें हुआ था | उनके पिता का 
नाम संघगुद्य था । वे साकेत या अयोध्या के निवासी थे । उनकी 
माँ एक वरणिक्‌ की कन्या थी । उन्होंने गौड़, तिरहुत और काम- 
रूप ( आसाम ) आदि देशों में जाकर विद्याध्ययन किया था । 
चीन और तिब्बत में मिले हुए कई भश्रन्थों से बिदित होता 
है कि पाटलिपुत्र और नालन्द में भी उन्होंने कुछ दिनों तक 
निवास किया था। वे बहुत बड़े परिडत थे । उन्होंने अनेक बौद्धों 
को शाखा में परास्त किया था; पर अन्त में पाश्वे नामक परिडत 
के द्वारा वे खवर्य ही परासत होकर बौद्ध हो गये थे। तब से वे 
गान्धार देश में राजा कनिष्क के आश्रय में रहने लगे। चीनी और 
जापानी साहित्य में उनके समय-निरूपण के सम्बन्ध में भिन्न मिन्न 
कल्पनाएँ की गई हैं । किसी ने उन्हें बुद्ध-निवोण के ५०० बे, 
किसी ने ६०० वर्ष और किसी ने ७०० वर्ष बाद माना दे । पर 
इसमें सन्देह नहीं कि वे इसा की पहली शताब्दी के बाद के नहीं, 
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हैं। उनका सब से प्रसिद्ध प्रन्थ “बुद्धऔनचरित” नामक मह्दा- 
काव्य है । इस की कविता कालिदास की कविता के जोड़ की है । 
यदि अश्वघोष का काल इंसवी भ्रथम शताब्दी और कालिदांस का 
पंचम शताब्दी माना जाय, तो यही सिद्ध होता है कि कालिदास 
ने अश्वधोष का अनुकरण किया होगा । अश्वघोष का एक और 
महाकाव्य “सोन्दरनन्द' है । यद्यपि यह कालिदास के कार्यों की 
टक्कर का नहीं है, तथापि इसमें मनोरंजन की बहुत कुछ सामग्री 
है। इसके अनक अंश भाव-वैचित्रय और चमत्कार से पूर्ण हैं । 
इस में कवि ने सुन्दरी और नन्‍्द नामक दो व्यक्तियों के चरित 
त्रणन करके उसी के बहाने मोक्ष की शिक्षा दी है। अतः इस 
काव्य में शान्त रस का ही आधिक्य है। इस काव्य का नायक 
ननन्‍्द ऐतिहासिक व्यक्ति है। वह बुद्धेव की मौसी का लड़का था । 
कहा जाता है कि अश्वधोष ने अलंकार शासतत्र पर भी एक ग्रन्थ 
लिखा था । उनके लिखे हुए “महायान-श्रद्धोत्पद-शासत्र /” “सूत्रा- 
लंकार” “उपाध्याय-सेवाविधि” आदि और भी सात आठ अन्थों 
का पता लगा है । उनमे से कुछ यंथों के अनुवाद भी चीनी तथा 
जापानी भाषाओं में मिलते हैं। नागाजुन के बारे में कह्दा जाता 
है कि वे अश्वघोष के बाद हुए । अश्वधोष की तरह वे भी त्राह्मण 
चंश के ही थे । शायद वे महायान पन्‍्थ के जन्मदाता या प्रवत्तक 
थे; और नही तो, कम से कम उसकी शाखा “माध्यमिक सम्प्रदाय 
के जन्मदाता तो अवश्य थे। इस सम्प्रदाय का मुख्य ग्रन्थ 
“माध्यमिक सूत्र” उन्हीं का रचा हुआ दै। चसुमित्र उस बौद्ध 
महासभा के सभापति चुने गये थे, जो कनिष्क के समय में हुई 
थी । इससे पता लगता है कि वे अपने समय के सब श्रेष्ठ विद्यन्‌ 


योद-कालीन भारत श्ष्ठरे 


थे | उनका लिखा हुआ “महाविभाषा शास्त्र” मदहायान पन्थ के 
स्वास्तिवादी सम्प्रदाय का एक प्रसिद्ध ग्रन्थ है । 

ज्योतिष शास्त्र की उशज्नति--इस काल में सब से अधिक 
उन्नति ज्योतिष शास्त्र की हुईं। ज्योतिष के सब से प्राचीन ग्रन्थ, 
जिनके विषय में हम लोगों को कुछ मालम है या जो हम लोगों 
को आजकल प्राप्त हैं, इसी काल के हैं। प्राचीन हिन्दुओं ने अठारह 
प्राचीन सिद्धान्त अथात्‌ ज्योतिष के अन्थ लिखे थे; पर उनमें 
से अधिकांश अब लुप्त हों गये हैं । व अठारह प्राचीन सिद्धान्त 
ये हैं-“-(१) पराशर सिद्धान्त, (२) गग सिद्धान्त, (३) ब्रह्म 
सिद्धान्त, (४) सूर्य सिद्धान्त, (५) व्यास सिद्धान्त, (६) वशिएछ 
सिद्धान्त, (७) अत्रि सिद्धान्त, (८) कश्यप सिद्धान्त, (९) नारद 
सिद्धान्त, (१०) मरीचि सिद्धान्त, (११) मनु सिद्धान्त, (१२) 
आंगिरस सिद्धान्त, (१३) रोमक सिद्धान्त, (१४) पुलिश सिद्धान्त, 
(१५) च्यबन सिद्धान्त, (१६) यबन सिद्धान्त. (१७) भूगु 
सिद्धान्त और (१८) सौनक या सोम सिद्धान्त । 

इस काल में भारतवासियों ने ज्योतिष शास्ष का अधिकतर 
ज्ञान यूनानियो से प्राप्त किया था । उक्त श्रठारद् सिद्धान्तों में 
पराशर सिद्धान्त और उसके उपरान्त गर्ग सिद्धान्त सब से 
प्राचीन है। कहा जाता है कि पराशर का मूल अन्थ “पराशर 
तम्त्र' था जो अब लुप्त हो गया है | वराहमिहिर ने अपनी “बहन 
संहिता” में उसके अनेक वाक्य और कही कही अध्याय तक 
उद्धुत किये हैं। पराशर में पश्चिमी भारतवर्ष में यवनों या 
यूनानियों के होने का उल्लेख है, जिससे सूचित होता है कि यह्‌ 
ग्रन्थ ई० पू० २०० के बाद का है । 
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गये के विषय में इससे कुछ अधिक वृत्तान्त विद्त है । गये 
उन ग्न्थकारों में हैं, जिनसे हम ई० पू० दूसरी शताब्दी के 
भारतवर्ष पर यूनानियों के आक्रमण का वृत्तान्त जान सकते हैं । 
र्यपि यूनानी स्लेच्छ थे, तो भी गगे उनका सम्मान करते थे ।- 
उनका निम्नलिख्तित वाक्य प्रसिद्ध है और बहुधा उद्धत किया 
जाता है--“यवन (यूनानी) लोग म्लेच्छ हैं, तथापि वे ज्योतिष 
शासत्र अच्छी तरह से जानते हैं; अतः उन का आ्राह्मण ज्योतिषियों 
से बदूकर और ऋषियों की तरह सम्मान किया जाता है ।” 
डाक्टर कने ने गये का समय पहली शताब्दी माना है । 

उक्त सिद्धान्तों में से त्रह्म, सूये. वशिए, रोमक और पुलिश 
नामक पाँच सिद्धान्त “पंच सिद्धान्त” के नाम से श्रसिद्ध हैं । 
इन्हीं पाँचों सिद्धान्तों के आधार पर छठी शताब्दी में बराहू- 
मिहिर ने अपनी “पंच सिद्धान्तिका' लिखी थी । 

मालूम होता है कि प्राचीन “त्रह्म सिद्धान्त” का स्थान अह्म- 
गुप्त के प्रसिद्ध अन्थ “स्फुट त्रह्मसिद्धान्त” न ले लिया है । एल- 
बेरूनी ने ग्यारहवीं शताब्दी में इस “स्फुट ब्रह्मसिद्धान्त'' की एक प्रति 
पाई थी । उसने इसका उल्लेख अपनी भारत यात्रा में किया है । 
“सूर्य सिद्धान्त” प्रसिद्ध प्रन्थ है; पर उसमें इतनी बार परिवर्तन 
ओर परिवर्धन हुए हैं और वह इतनी बार संकलित किया 
गया है कि अब वह अपने मूल रूप से नहीं हे । हम इस मूल 
प्रन्थ के समय के सम्बन्ध में इससे अधिक और कुछ नदी कह 
सकते कि यह इसी बौद्ध काल में बना होगा; और सम्भवत 
अन्तिम बार पौराणिक काल मे इस ने यह रूप प्राप्त किया 
होगा । ए्लबेरूनी “वशिष्ठ सिद्धन्त' को विष्णुचन्द्र का बनाया 
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हुआ बतलाता है । पर न्रद्षगुप्त का मत है कि विष्णुचन्द्र ने इस 
प्राचीन ग्रन्थ का केवल संशोधन किया था; और यही बात ठीक 
« जान पड़ती है। आज कल बशिष्ठ सिद्धान्त के नाम से जो अन्थ 
मिलता है, वह निस्सन्देह आधुनिक है। रोमक सिद्धान्त का 
ब्रह्मगुप्त और एलबेरूनी दोनों ही श्रीसेन का बनाया हुआ कहते 
हैं। आज कल एक रोमक सिद्धान्त मिलता है, जिसमें ईसा मसीह 
की जन्मपत्री, बाबर के राज्य का वन तथा अकबर की सिन्ध- 
विजय दी है। “पुलिश सिद्धान्त” से एलबेमूनी परिचित था । 
उसने इसकी एक प्रति ली भी थी; और वह इसे पालिस नामक 
एक यूनानी का बनाया हुआ बतलाता है। यही पाँचो सिद्धान्त 
हैं, जिन्हें वराहमिहिर ने इसवी छठी शताब्दी में संकलित 
किया था । डाक्टर कने ने पंच-सिद्धान्तिका का समय गग और 
बराहमिहिर के बीच में अ्रथोत्‌ सन्‌ ८५६० के लगभग माना है । 
अन्य शास्त्रों के अन्थ--इस काल में अन्य शाल्रो के भी 
' अनेक अन्थ वर्तमान थे, जो अब आप्राप्य हैं। नम्नजित ने ग्रह- 
निर्माण, पत्थर की मूर्तियाँ बनाने, चित्रकारी तथा अन्य ऐसी ही 
कलाओं क॑ अन्थ बनाये थे । इस काल में, जब कि देश में चारो 
ओर चिकित्सालय स्थापित थे, वैद्यय शासत्र ने भी बहुत उन्नति 
की थी। कहा जाता है कि प्रसिद्ध चरकसंहिता के रचयिता 
चरक कनिष्क के दरबार के राजवैद्य थे । 


न न>त | ०. 
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सातवों। अध्याय 


शिल्प-कला की दशा 


अशोक के बाद शिल्प-कल्ला में परिवर्सन--अशोक के बाद 
मौय साम्राज्य का वही हाल हुआ, जो औरंगजेब के बाद मुगल 
साम्राज्य का हुआ था | मौय साम्राज्य बिलकुल छिन्न मिन्न हो 
गया; और उसके दूरवर्ती श्रान्त खतंत्र होकर अलग अलग राज्य 
बन गये। इस मौके पर बैक्ट्रिया और पाथिया के यूनानो राजाओं 
ने उत्तरी पंजाब पर आक्रमण करके उस पर अधिकार जमा 
लिया । प्रायः ढाई सौ वर्षा तक पंजाब और पश्चिमोत्तर सीमा 
प्रान्त इन यूनानी राजाओं के आधिपत्य मे रहा। हमेंअ्रस अन्तिम 
यूनानी राजा था, जिसने पंजाब और पश्चिमोत्तर सीमा प्रान्त पर 
राज्य किया । उसी के समय में भारतवर्ष पर कुषणों का आ- 
क्रमण हुआ । यूनानियों के बाद भारतवर्ष पर कुषण राजाओं का 
शासन प्राय: दो सौ वर्षों तक अथोात्‌ ईसवी प्रथम दो शता- 
व्दियों में रहा । यूनानी और कुषण इन दोनों विदेशी राजवंशों 
के शासन काल में भारतवर्ष की प्राचीन शिल्प-कला में बड़ा परि- 
वर्तन हुआ । इस काल की मूृतिकारी में यूनानी प्रभाव स्पष्ट 
दिखाई देता है, जो पहले की मूतिकारी में बिलकुल नहीं था। इस 
काल में यहाँ की प्राचीन मूर्तिकारी में एक दूसरा बड़ा परिवर्तन यह 
हुआ कि बुद्ध भगवान्‌ की मूर्तियाँ पहले पहल बनाई जाने लगीं ( * 
इसके पहले बुद्ध का अस्तित्व कुछ चिहों से सूचित किया जाता 

श्ह्े 
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था। इस काल को शिल्प-कला या मूर्तिकारी की सब से बड़ी 
विशेषता यहो है । इस काल की मूर्तिकारी या शिल्प-कला को 
साधारणतः “कुषण मूर्तिकारी” कहते हैं; क्योंकि कुषण राजाओं 
के समय में इसकी विशेष उन्नति हुईं थी । इस काल की मूर्तियों 
के दो भेद हैं। एक वह जो केवल भारतवष के पश्चिमोत्तर 
सीमा प्रान्त तथा उत्तर पंजाब में पाया जाता है और जिस पर 
यूनान की मू्तिकारी का विशेष प्रभाव है। यह गान्धार मूर्ति- 
कारी के नाम से विख्यात है | दूसरा भेद वह है, जिसकी उत्पत्ति 
भारतवर्ष के मध्य भाग--मथुरा, सारनाथ तथा अमरावती--में 
हुई और जिस पर यूनानी शिल्प-कला का इतना प्रभाव नहीं पड़ा, 
जितना गान्धार मूर्तिकारी पर पड़ा था। इसकी शैली गान्धार 
शैली से भिन्न है। इसका नाम हम “खदेशी कुपण मूर्तिकारी ” 
रखते हैं; क्योंकि इसमें भारतीय भावों की प्रधानता है । 

गान्धार मूर्तिकारी--पश्चिमोत्तर सीमा प्रान्त की मूर्तिकारी का 
नाम “गान्धार” इसलिये पड़ा कि इस शैली की मूर्तियाँ केवल 
उस प्रदेश में पाई जाती हैं, जो प्राचीन समय में “गान्धार'” कह- 
लाता था। महाभारत के पाठकाी को मालूम होगा कि कोरवों 
की माता गान्धारी इसी गन्वार देश के राजा की कन्या थीं । 
आजकल का पेशाबर जिला, काबुल की तराइई, स्वात, बुनेर, सिन्धु 
ओर मेलम नदियों के बीच का प्रदेश तथा तक्षशिला ये सब 
मिलकर प्राचीन समय में “गन्धार” कहलाते थे। मोटे तौर पर 
आजकल के पश्चिमोत्तर सीमा प्रान्व तथा उसके आस पास के 
प्रदेश को प्राचीन संमय का “गन्धार समझना चाहिए। इन 
स्थानों में जो प्राचीन मूर्तियाँ मिलती हैं, वे सब बोद्ध धर्म से 
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सम्बन्ध रखती हैं । यहाँ जैन या हिन्दू घम की एक भी मूत्ति ' 
अभी तक नहीं मिली । “गान्धार मूर्तिकारी” का नाम “भ्रीको- 
चुद्धिम्ट मूर्तिकारी” भी है; क्योंकि इसमें यूनानियों की मूर्ति- 
नि्मोण कला का उपयोग बौद्ध धर्म सम्बन्धी विषयों मे किया गया 
है। बुद्ध की मूर्तियाँ प्राचीन यूनान के सूर्य देवता “अपोलो” 
की शकल की हैं और उनका पहनावा भी प्राचीन यूनानियों का 
सा है। गान्धार मूर्तिकारी के सब से अच्छे नमूने कनिष्क और 
हुविप्क के समय के हैं। यह मूतिकारी ऐतिहासिक दृष्टि से बहुत 
महत्व की है। इससे उत्तरी भारत का ईसा के बाद की दो तीन 
शताब्दियों का इतिहास आँखों के सामने आ जाता है। गान्धार 
मूर्तियों में उत्तरी भारत के तत्कालीन समाज, सभ्यता, घमम तथा 
कला कौशल का चित्र खिंचा हुआ मिलता है । इन मूत्तियों में 
राजा से रंक तक, समाज के प्रत्येक वर्ग के लोगों का चित्र है। 
गान्धार मूर्तियाँ अधिकतर लाहौर, कलकत्ते और पेशावर के 
अजायबघरों मे हैं । ऐसी कुछ मूर्तियाँ युरोप के लन्दन, बलिन, 
विएना आदि बड़े बड़े शहरों के अजायबघरों में भी पहुँच गई हें । 

बुद्ध ओर बोधिसत्व को मूर्तियाँ--जैसा कि ऊपर कहा जा 
चुका है, प्राचीन बौद्ध काल अथवा मौ्य काल की खय॑ बुद्ध मग- 
वान्‌ की मूर्ति कही अंकित नहीं मिलती । इसका कारण यही है 
कि पूवंकालीन बोढ्ों ने बुद्ध का “निवाण” यथाथ रूप में माना 
था। पर जब महायान संप्रदाय का प्रादुभोव हुआ, तब गौतस 
बुद्ध और अन्य बोधिसत्व देवता के रूप में पूजे जाने लगे और 
उनकी भूतियाँ बनने लगा। अशोक के बाद मौये साम्राज्य 
का अधघःपतन होते ही भारतवष पर यूनानियों का आक्रमण 


जद्ध-कालीन भारत श्ष्ट८ 


हुआ । इनमें से बहुत से यूनानियों ने बौद्ध घमे मरहण किया। 
प्राचीन काल का शुद्ध बौद्ध मत, जो एक प्रकार से निराकार 
उपांसना का क्रम था, उन विदेशियों की समझ में न आ सकता 
था । अतएव उन लोगों ने बुद्ध भगवान्‌ की साकार उपासना 
करना आरंभ किया । इसके लिये उन्होंने अपने यूनानी कारी- 
ग़रो स बुद्ध भगवान्‌ को मूर्तियाँ बनवाई । उस समय 
तक बुद्ध की कोई मूर्ति नहीं बनी थी; इससे उन यूनानियों 
के सामने बुद्ध की मूर्ति का कोई आदशे न था। खभावतः 
उन लोगों ने यूनान की मूर्ति-कला के आदर्श पर ही बुद्ध की 
मूर्तियाँ गढ़ने का श्रयक्न किया । इस काम के लिये उन्होंने 
यूनान के सूय देवता “अपोलो” की मूर्ति को अपना आदश 
माना । इसी लिये गांधार मूर्तिकारी में बुद्ध की मूर्तियाँ अपोलो 
देवता की मूर्तियों से बहुत कुछ मिलती जुलती हैं । इन सब 
मूर्तियों में बुद्ध भगवान्‌ की युवावस्था दिखलाई गई है । उनके सिर 
पर उष्णीरा (पगड़ी) के आकार की एक जटा रद्दती है, 
“बुद्ध” का एक भ्रधान लक्षण है। जटा के बाल घुंघराले और 
दाहिनी ओर को मुड़े हुए होते हैं। दोनों भोंहों के बीच में बालों 
» की एक गोल बिन्दी रहती है, जिस “ऊणो” कहते हैं | बुद्ध के 
मस्तक पर यह ऊरणा उनके जन्म से थी और महापुरुष का एक 
प्रधान लक्षण सममी जाती थी । बुद्ध भगवान्‌ के दोनों कन्धों से 
पैरों तक एक चादर लटकती रहती है, जिसकी सिकुड़न और 
उतार-चढ़ाब बहुत सफ़ाई के साथ दिखलाये होते हैं । यहाँ तक 
कि उससे शरीर की बनावट और गठन बहुत ही खूबी के साथ 
प्रकट होती दवै। गान्धार मूर्तिकारी में बुद्ध कभी बैठे हुए और 
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कभी खड़े हुए मिलते हैं । बुद्ध की बैठी हुई मूर्तियाँ तीन मुद्राओं 
में पाई जाती हैं; यथा--“ ध्यान मुद्रा”, “भूमि-स्पशे मुद्रा” और 
“धमंचक्र मुद्रा” । ध्यान मुद्रा में बुद्ध समाधि में स्थित और गोद 
में एक हाथ पर दूसरा हाथ रक्‍खे हुए हैं। भूमि स्पश मुद्रा 
में वे दाहिने हाथ से भमि को स्पश करके साक्ती देते हैं । धर्मंचक्र 
मुद्रा में वे दोनों हाथों को छाती ठक इस प्रकार उठाये रहते 
हैं, मानों वे उपदेश कर रहे हैं। बुद्ध की खड़ी सूत्ति प्राय 

““अभय मुद्रा” में दिखलाई पड़ती है । इस मुद्रा में वे एक हाथ 
छाती तक उठाये हुए इस प्रकार दिखलाये गये हैं, मानों वे संसार 
को अभय-दान दे रहे हों। कभी कभी बुद्ध भगवान्‌ के दोनों 
अथवा एक ओर बघोधिसत्व की मूर्तियाँ भी मिलती हैं। बोधिसत्व 
की मूर्तियाँ बुद्ध से अलग भी मिलती हैं । बुद्ध और बोधिसत्व 
की मूर्तियों में प्रधान भेद यह है कि बुद्ध संन्‍्यासी के वेष में दिख- 
लाई देते हैं; और बोधिसत्व सुन्दर बस्र तथा मुकुट आदि अल॑- 
कारों से भूषित राजा महाराज़ों के सदृश | बुद्ध भगवान्‌ की 
मूर्तियों में दोनों कन्धे चादर से ढके रहते हैं; पर बोधिसत्त्व की 
मूर्तियों में एक कन्धा खुला रहता है। इन मूर्तियों मे दाहिना 
हाथ “बरद मुद्रा” में रहता दै और बाएँ हाथ में कमल-आदि में से 
कोई चिह रहता है । बोधिसत्व एक दो नहीं बरन्‌ अनेक हैं। 
प्रधान बोधिसच्त्व ये हैं--अवलोकितेश्वर, मंजुश्री, मारीचि, बदेष- 
पाणि और मेत्रेय । अवलोकितेश्वर की मूर्तियों में दादिना हाथ 
“बरद्‌ मुद्रा” में अ्रथोत्‌ वर देता हुआ और बायाँ हाथ कमल 
अहण किये हुए दिखलाया गया है । मंजुश्री दाहिने हाथ से तल- 
वार उठाकर मानो अज्ञानान्धकार काट रहे हैं। मारीचि सात 
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वराह पर सवार दिखलाये गये हैं । वज्रपाणि एक हाथ में बज्‌ 
लिये हुए हैं; ओर मैत्रेय एक हाथ से अभय-दान दे रहे हैं और 
दूसरे हाथ में घंटी के आकार की कोई वस्तु लिये हुए हैं। ये सब 
बाधिसत्त्व दूसरे नामों में केवल आचीन वैदिक देवता हैं। मालूम 
होता है कि जब बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ और लोग अपना 
पुराना धर्म छोड़कर इस नये धर्म म॑ं आये, तब अपने साथ बहुत 
से प्राचीन देवी देवता भी, जिनकी पूजा बहुत पहले हुआ करती थी, 
लेते आये । होनयान सम्प्रदाय में शक्र, विष्णु, त्रद्मा, नारायण 
आदि इन्हीं नामो से ग्रहण किये गये हैं; पर महायान संग्रदाय 
में ये नाम बदल दिये गये हैं। शक्र का नाम वजपारिय और 
उनके स्वर्ग का नाम त्रयख्विश लोक रक्‍खा गया । ब्रह्मा क। नाम 
मंजुश्री, विष्णु का अवलोकितेश्वर, सूर्य का मारीचि और कुवेर का 
जंभल कर दिया गया। कइत हैं कि मेत्रय भविष्य मे अवतार लेंगे 
और बुद्ध पद प्रहण करके संसार का उद्धार करेगे । 

बुद्ध के जीवन का प्रधान घटनाएँं--गन्धार देश मे ऐसी 
बहुत मूर्तियाँ मिली हैं, जिन पर बुद्ध भगवान्‌ के जीवन की प्रधान 
घटनाएँ चित्रित हैं# | किसी मूर्ति में बुद्ध की माता मायादेवी 
सो रही हैं और बुद्ध छः दाँतोंवाले श्वेत हस्तो के रूप मे खग 
से उतरकर उनके गये में प्रवश कर रहे हैं। किसी में 
रानी माया शाल वृक्ष की शाखा पकड़कर खड़ी हैं और उनके गर्भ 
से बुद्ध का जन्म हो रहा है । किसी में बालक बुद्ध अपने गुरू 








* दिसम्बर १६१७ की सरष्बतो में मेरा लिखा दुआ “बुद्ध के जीवन को 
प्रधान घटनाएँ” नामक लेख देखिये । 
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से पढ़ रहे हैं। किसी में वे अपनी कौमार अवस्था में 
पलंग पर तकिये के सहारे लेटे हुए ख्तरियों का गाना-बजाना सुन 
रहे हैं । किसी में वे गृह त्यागकर जंगल को जा रहे हैं । किसी 
में व तपस्या कर रहे हैं; यहाँ तक कि तपस्या करते करते 
वे सूखकर काँटा हो गये हैं । किसी मे वे बोधि वृक्ष के नीचे 
बैठे हुए आत्म-ज्ञान प्राप्त कर रहे हैं। किसी में मार तथा उसकी 
सेना उन पर आक्रमण कर रही है । किसी में वे अपने पाँचो 
शिष्यो को अपने धम का प्रथम उपदेश दे रहे हैं । किसी में उन 
के दशनार्थ इन्द्र आ रहे हैं । किसी में बुद्ध का निवाश हो रहा 
है. और किसी मे उनका शव दिखलाया गया है, आदि। 

खदेशो कुपण मूर्तिकारो--इसके मूल में खदेशी भावों की 
प्रधानता दे । इस पर यूनानी मूर्तिकारी का प्रभाव कुछ न कुछ 
अवश्य पड़ा है; फिन्तु वह इतना थोड़ा है ओर खदेशी भावो में 
इतना डूब सा गया है कि सहसा ज्ञात नहीं होता । इसको उत्पत्ति 
तथा इंसबो प्रथम तीन शतात्दियो में अधिकतर श्रचार मथुरा, 
सारनाथ और अमरावती में था । 

मथुरा--इसवी प्रथम तीन शताच्दियों में मथुरा बहुत 
बढ़ी चढ़ी नगरी थी । कुषण वंश के राजाओं के अनेक शिला- 
लेख यहाँ मिले हैं, जिनसे पता लगता है कि उनके समय में मधुरा 
बहुत महत्व का स्थान था। यही पर कुषण वंश के महाराज 
कनिष्क की कद्दे आदम मूर्ति, कुछ वर्ष हुए, पाई गई थी; ओर 
यही पर शुद्ध संस्कृत भाषा का पहला शिलालेख मिला था, जो 
कुषण बंश के महाराज वासिष्क के समय का है । कुषण काल में 
मथुरा नगरी बौद्ध , जैन तथा हिन्दू इन तीनों धर्मों का केन्द्र और 
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तोथ थी । इसके समीप लाल पत्थर की कई खानें हैं, जिस कारण 
प्राचीन काल में यह नगरी मूर्तिनिमोण कला का एक केन्द्र 
बन गई थी । यहाँ के मूर्तिकार समस्त उत्तरी भारत में प्रसिद्ध 
थे । जिस तरह आजकल उत्तरी भारत में जयपुर की मूर्तियों का 
प्रचार है, उसी तरह प्राचीन समय में मथुरा की बनी हुई मूर्तियों 
का प्रचार था | यहाँ की मूरतिकारी इतनी प्रसिद्ध थी कि उत्तरी 
भारत के घनी मनुष्य अपने इष्ट-देवताओं को बड़ी बड़ी मूपियाँ यहाँ 
से बनवाकर सैकड़ों मोल दूर अपने अपने स्थान पर ले जाते थे । 
उदाहरण के लिये मथुरा की बनी हुई बहुत बड्डी बड़ी कई सूर्तियाँ 
चार सौ मील दूर सारनाथ में मिलती हैं। केवल कुषण काल में ही 
नहीं, बल्कि बादको गुप्त काल में भी मथुरा की मूर्ति-निमोण कला 
वैसी ही उन्नत अवस्था में थी। कुषण बंशी राजाओं का राज्य 
गंधार मेंभी था और मथुरा में भी! यद्दी कारण है कि मथुरा की 
मूर्तिकारी पर गान्धार सूर्तिकारी का कुछ प्रभाव मालूम होता है । 
संभव है, उस समय गन्धार प्रान्त के कुछ मूर्ति-कार मथुरा में 
आये हों ओर अपना प्रभाव वहाँ कौ मूर्ति-निमोण शैली पर 
छोड़ गये हों । मथुरा में कुछ मूर्तियाँ ऐसी भी मिलो हैं, जिनके 
वस्त्र, भाव तथा आकृति बिलकुज्ञ यूनानियों की सी है । 
सारनाथ--मथुरा के समान सारनाथ भी कुषण काल में 
बौद्ध और जैन धम का केन्द्र था। सारनाथ में इन दोनों घम्मों 
के अनेक मन्दिर और मठ थे, जिन्हें बारहवीं शताब्दी के अन्त 
में कट्टर मुसलमानों ने तोड़कर मिट्टी में मिला दिया । हिन्दू घ्म 
के केन्द्र बनारस के प्राचीन मन्दिरों और भूतियों का भी यही 
हाल हुआ । सारनाथ के मूर्तिकार साधारण तौर पर चुनार के 


३५३ शिल्प-कला की दशा 


पीले पत्थर की मू्तियाँ बनाते थे। अशोक का सारनाथवाला 
शिला-स्तंभ भी इसी पत्थर का बना हुआ है। परन्तु, 'जैसा कि 
ऊपर कहा गया है, धनी मलुष्य प्रायः मथुरा की बनी हुई मूर्तियाँ 
ही अधिक पसन्द करते थे और वही से मेंगवाकर सारनाथ में 
स्थापित करते थे । सारनाथ की बनी हुई कुषण काल की मूर्तियों 
पर भी कुछ कुछ यूनानी प्रभाव दिखाई देता है । 

अमरावती-- मद्रास प्रान्त के गुन्टूर जिले में ऋष्णा नदी के 
किनारे अमरावती नगरों भी कुषण काल में मूर्ति निमोण-कल्ता 
का एक फरेन्द्र थी | यहाँ एक स्तूप के ध्वंसावशेष में संगमरमर 
की बहुत सी मूर्तियाँ हैं। वे इतनी उत्तम हैं कि मर्मज्ञों की राय 
में बे भारतीय मूर्तिकारी की पराकाष्टा हैं। उनकी शैली गन्धार 
और मथुरा की शैलियों से मिलती है। स्वदेशी भावो की 
प्रधानता होते हुए भी यूनानी मूर्तिकारी का उन पर जो प्रभाव 
पड़ा है, उसका पता सहज में लग सकता है । 

खदेशी कुषण-मूर्तिकारी की विशेषताएँ--गान्धार मूर्तिकारी 
की तरह मधुरा, सारनाथ तथा अमरावती की मूर्तिकारी में भी 
एक विशेष बात ध्यान देने योग्य है। इसी काल में हमें पहले 
पहल बुद्ध की मूर्तियाँ दिखलाई पड़ती हैं । इन स्थानों में भी 
कुषण काल के पहले की बुद्ध की कोई मूर्ति नही मिलती । गन्धार 
देश में केवल बौद्ध धर्म सम्बन्धी मूर्तियाँ मिलती हैं; किन्तु मथुरा 
तथा सारनाथ में कुषण काल की बौद्ध, जेन और हिन्दू तीनों 
धर्मों से सम्बन्ध रखनेवाली मूर्तियाँ मिलती हैं । गान्धार मृरतियों 
की तरह मथुरा आदि में भी कुषण-काल की बौद्ध मूर्तियों के 
सिरों पर एक उष्णीश (जटा) है; किन्तु बाल घूँघरवाले नहीं। 
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दोनो भौंहों के बीच में बालों की एक गोलाकार बिन्दी अशथात्‌ 
ऊणा भी रहती है । गान्धार मूर्तियों की तरह बुद्ध के दोनों 
कन्धों से एक चादर पेर तक लटकती रहती है; किन्तु कपड़े को 
बारीकी वैसी खूबी के साथ नहीं दिखलाई गई, जैसी गुप्त काल 
की मूर्तियों में है। मूर्ति के सिर के चारो ओर एक बिलकुल 
सादा तथा अलंकार-रहित प्रभामएडल भी रहता है। बाद को 
गुप्त काल में यही प्रभामण्डल सादा नहीं, किन्तु बेल-बूटों से खूत्र 
सजा हुआ मिलता है। इसके सिवा कुषण काज्ञ की मूर्तियों 
में वह गंभीरता, शान्ति नथा चित्ताकपषक भाव नहीं है, जो 
गुप्र काल की मूर्तियों में है। कुपण काल की मूत्तियों में जो 
कुछ विदेशी भाव थे, वे गुप्त काल को मूत्तियों से बिलकुल रुप्त 
हीो। गये । गुप्त काल का इतिहास हमारे विपय के बाहर हैं. 
इससे उस काल की शिल्प कला के सम्बन्ध में हम विशेष नहीं 
लिखना चाहते । 


०4 
आठवा अध्याय 
बे पे ्ेे [.> मीि .. हू ० 
बाड़ धत्र का हास आर पाराणक धर्म का ववकास 


बुद्ध के समय में बोडध धर्म केवल एक छोटे से प्रान्त में 
सीमाबद्ध था। जब ३० पू० ४८७ के लगभग बुद्ध भगवान्‌ का 
निवाण हुआ, तब बौद्ध धर्म केवल एक छोटा सा संप्रदाय था। 
उस समय उसका प्रचार केवल गया, ब्रयाग और हिमालय 
के बीचवाले प्रान्त में था। पर अशोक के धार्मिक उत्साह 
की बदौलत वह धर्म केवल कुल भारतवप में ही नहीं, बल्कि 
उसके बाहर भी दूसरे देशों में फेल गया। अशोक के समय 
से कनिष्क के समय तक अथोत्‌ मोटे तौर पर ६० पू० २०० से 
इ० प० २०० तक बौद्ध धर्म का श्रचार उत्तरी भारत में बड़ी 
प्रबलता के साथ हो रहा था । इन चार सौ वर्षों की बनी हुई 
मृतियो, स्तूपों और मन्दिरों के जो भप्नावशेष तथा शिलालेख 
मिले हैं, वे सब प्रायः वौद्ध ध्मं सम्बन्धी है । पर इससे यह न 
समम्ू लेना चाहिए कि हिन्दू या ब्राह्षण धर्म उस समय बिलकुल 
लुप्त हो गया था । यज्ञ आदि उस समय भी होते थे, पर अधिक 
नहीं। हिन्दू देवी-देवताओं की पूजा भी लुप्त नहीं हुई थी। 
इसका सबूत पुष्यमित्र के अश्वमेघ यज्ञ, एन्टिएल्काइडस के बेस- 
नगरवाले शिलालेख, केड़फाइसिज़ द्वितीय तथा वासुद्‌व के सिक्का 
ओर बासिष्क के मथुरावाले यूप-स्तंभ से मिलता है । 

अब प्रश्न यह उठता है कि जो बौद्ध धर्म किसी समय सारे 
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भारतवर्ष का प्रधान धर्म था, वह भारतवर्ष से ,एक दम किस 
तरह लुप्त हो गया । इसका उत्तर यह है कि वह गायब नहीं 
हुआ, बल्कि दूसरे रूप में बदल गया । हर एक संस्था मे समय 
की आवश्यकताओं के अनुसार परिवर्तन हुआ करते हैं। जिस 
समय बुद्ध भगवान्‌ ने अपना धर्म चलाया, उस समय यज्ञ और 
बलिदान खब होते थे । लोगों में दया का भाव कम हो रहा था। 
वे यज्ञ, होम, जप, मन्त्र और तपस्था को ही सब से बड़ा धर्म 
मान रहे थे और वास्तविक धमकी ओर से पराड्मुख हो रहे थे । 
वे रवाज की गुलामी में चारो ओर से जकड़े हुए थे और सरल 
तथा स्वाभाविक जीवन की महिसा भूल गये थे । ऐसे समय में बुद्ध 
ने एक नये धर्म की स्थापना करके अहिंसा तथा दया का प्रचार 
किया और अच्छे कम करन की महिमा लोगों को बतलाई | 
बुद्ध ने लोगों से कहा कि तुम हवि, घृत आदि अप्नि में मत 
जलाओ , बल्कि अपने बुरे विचारों और कार्यों को, अपनी बुरी 
अ्रवृत्तियों और इच्छाओं को, अपने क्रोध और इष्यों के भात्रो को 
ज्ञान रूपी अग्नि में दहन करो । पर बुद्ध का प्रचलित किया हुआ 
धम एक प्रकार का संन्यास सागे था। बुद्ध के मल उपदेश में 
आत्मा, त्रद्म या इश्वर का अस्तित्व नहीं माना गया था। सरबव- 
साधारण इस शुष्क निरीश्वर संन्यास-मार्ग को न समझ सकते 
थे। बुद्ध के सिद्धान्तों के अनुसार निवोण प्राप्त करने के लिये 
संसार से बैराग्य लेकर मिक्षुओं की तरह जीवन बिताना नितान्त 
आवश्यक था; पर सब लोग गृहस्थी छोड़कर भिक्षु या संन्‍्याली 
नहीं बन सकते थे। अतएवं उनके लिये एक ऐसे सरल और 
प्रत्यक्ष मांगे की आवश्यकता हुईं, जो सब के हृदयों को आकर्षित 
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कर सके । इसी उद्देश्य से महायान संप्रदाय की उत्पत्ति हुई, जो 
एक प्रकार का भक्ति मार्ग था। इस सम्प्रदाय के अनुसार चुद्ध 
भगवान्‌ परमात्मा समझे जाने लगे | बुद्ध के साथ ही साथ बहुत 
से बोधिसलों की भो कल्पना की गई । महायान संप्रदाय में बुद्ध 
ओऔर बोधिसत्व की पूजा देवी-देवताओं की तरह होने लगी। इसके. 
साथ ही साथ यह उपदेश किया जाने लगा कि देवादिदेव बुद्ध 
को भक्ति करने से, उनके स्तूप की पूजा करने से अथवा उनकी 
मरति पर भक्तिपूवक दो चार पुष्प चढ़ा देने से ही मनुष्य को सह्ृति 
प्राप्त हो सकती है | महायान के सिद्धान्तों के अनुसार ग्रहस्थाश्रम 
में रहते हुए भक्ति के द्वारा निवाश पद पाना असंभव नहीं । 
यह महायान संप्रदाय प्राचीन बौद्ध धमे की अपेक्षा हिन्दू धर्म से 
अधिक मिलता है । ज्यों ज्यों महायान संप्रदाय का प्रचार बढ़ने 
लगा, त्यों त्यों उसके रूप में अधिक परिवततन होता गया और 
बह पौराणिक धर्म से अधिक मिलने लगा । साथ ही पौराणिक 
घर्म और ब्राह्मणों का प्रभाव भी बराबर बढ़ने लगा। 
यहाँ तक कि गुप्त राजाओं के काल में पौराणिक धर्म और 
ब्राह्मणों का प्रभाव पूर्ण रूप से जम गया। गुप्त राजा हिन्दू धर्म 
के अनुयायी थे और ब्राह्मणों की राय से काम करते थे। वे 
संस्कृत के भी परिडत थे और संस्कृत विद्वानों तथा कबियों का 
आदर करते थे । गुप्त बंश के द्वितीय तथा चतुर्थ राजा समुद्रगुप्त 
और कुमारगुप्त ने अश्वमेध यज्ञ करके हिन्दू धर्म को फिर से 
जाञ्रत कर दिया । इस राज-सम्मान से हिन्दू धर्म को बड़ा भारी 
बल श्राप्त हुआ और साथ ही इससे बौद्ध धर्म को बड़ा धक्का 
भी पहुँचा । तो भी गुप्त काल में बौद्ध धर्म का अधिक हास नहीं. 
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हुआ था फाहियान को सिन्धु नदी से मथुरा तक ५०० 
मील की यात्रा में सैकड़ों बौद्ध मन्दिर और संघाराम मिले, जिनमें 
- सहस्रों 'भिक्षु निवास करते हुए दिखलाई पड़े । पर भारतवष के 
अन्य स्थानों मे बौद्ध धर्म बिलकुल हीन अवस्था में था। इसके 
बाद इंसवी सातवीं शताब्दी मे हे तथा हेनत्सांग के समय 
बौद्ध धर्म बहुत हीनता को प्राप्त हो गया था | जो गन्धार प्रदेश 
फाहियान के समय बौद्ध धरम का प्रधान केन्द्र हो रहा था, उसी में 
हेनत्सांग ने बौद्ध धर्म को बड़ी गिरी हुई दशा में पाया । उसने 
अपने यात्रा-बृत्तान्त मे बौद्ध धम की इस हीन अवस्था पर बड़ा 
दुःख प्रकट किया है । अन्त मे सातवी शताब्दी के बाद मुसलमानों 
के लगातार आक्रमण स बौद्ध धर्म का बचा खुचा प्रभाव भी 
सदा के लिये जाता रहा । मुसलमानों ने अनेक बोद्ध-विहार जला 
दिये और उनमें रहनेवाले भिक्षु तलवार के बल से उच्छिन्न कर 
दिये गये । इस प्रकार धीरे धीरे बौद्ध धर्म अपनो जन्ममृमि से 
सदा के लिये लुप्त हो गया । 
बौद्ध धर्म किस तरह धीरे धीरे हिन्दू धर्म में परिवतित हो 
रहा था, यह पाली और संस्कृत के इतिहास से मालम होता है । 
बुद्ध भगवान्‌ ने अपने धर्म का प्रचार उस समय की बोलचाल 
की भाषा में किया था ; अशोक ने अपने घधमेलेख उस समय की 
स्ंसाधारण की भाषा में लिखवाये थे | पर धीरे धीरे बौद्ध धर्म 
पर ब्ाह्मग्णों का प्रभाव इतना बढ़ गया था कि कनिष्क के समय 
में महायान संप्रदाय के ग्रन्थ संस्कृत में ही लिखे जाने लगे। 
धीरे धीरे शिलालेखों में भी संस्कृत भाषा का प्रयोग होने लगा। 
वासिष्क के राज्य काल का शुद्ध संस्कृत का एक शिलालेख मथुरा 
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में और दूसरा शिलालेख रुद्रदामन्‌ का गिरनार में है। इसके 
बाद गुप्त काल के प्राय: समस्त शिला लेख संस्कृत में ही मिलते 
हैं। गुप्त राजाओं के सिद्ों पर भी सस्कृत भाषा के लेख 
अंकित हैं । इन सब बातों से सूचित होता है कि बौद्ध धर्म धीरे 
धीरे हिन्दू धर्म में परिवर्तित हो रहा था। 

बौद्ध धर्म किस तरह धीरे धीरे हिन्दू धर्म में रूपांतरित हो 
रहा था, यह शिलालेखों से भी जाना जाता है। अशोक के समय 
से कनिष्क के समय तक के शिलालेखों में जितने व्यक्तिया के 
नाम आये हैं या जितने दानें के उल्लेख हुए हैं, उनमें से दीन- 
चौथाई बौद्ध धम सम्बन्धी हैं । बाकी एक-चौथाई में से अधिक- 
तर जैन घम्म सम्बन्धी हैं। कनिष्क के समय से शिलालेखा में 
ब्राह्मणों, हिन्दू देवी-देवताओं, हिन्दू मन्दिरों और यज्ञो का 
अधिकतर उल्लेख आता है । यहाँ तक कि पाँचवी शताब्दी में 
गुप्त राजाओं के काल के तीन-चौथाई शिलालेख हिन्दू घम संबंधी 
हैं; और बाकी एक-चौथाई मे से अधिकतर जैन धम सम्बन्धी । 
इससे साफ ज़ाहिर है कि बौद्ध धर्म धीरे धीरे हिन्दू धर्म को 
अपना स्थान दे रहा था । जो बौद्ध धर्म कनिष्क के समय तक 
भारतवर्ष का एक प्रधान घम था, वह्दी गुप्त काल मे या उसके बाद 
केवल थोड़े से लोगों का धर्म रह गया था। इस कारण जिस 
भारत को हम कनिष्क के समय तक “बोद्ध-कालीन भारत” 
कह सकते हैं, वह्दो कनिष्क के बाद “पौराणिक या हिन्दू-कालखीन 
भारत” में बदल जाता है। परिवततव का यह क्रम धीरे घोरे 
लगातार शताब्दियों तक जारी रहद्दा; यहाँ तक कि बौद्ध धर्म की 
जन्मभूमि भारतवर्ष में अब नाम के लिये भी बौद्ध न रह गया । 
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ब्राह्मणों के रचे हुए ग्रन्थों के आधार पर कुछ लोगों का यह 
विश्वास है कि बौद्ध धम भारतवर्ष में ब्राह्मणों और हिन्दू राजाओं 
के अत्याचार से मिट गया । संभव है, ज्ाह्मणों के कहने से हिन्दू 
राजाओं ने समय समय पर बौड़ों पर भ्रयानक अत्याचार किये 
हो: पर यह समझना भारी भूल है कि केवल हिन्दू राजाओं या 
ब्राह्यणों के अत्याचार से ही बौद्ध धर्म, जो किसी समय समस्त 
भारत का प्रधान धर्म था, यहाँ से सदा के लिये लुप्त हो गया। 
बल्कि यों कहना चाहिए कि भारत में बौद्ध धर्म धीरे धीरे हिन्दू 
धर्म मे परिवर्तित होता हुआ अन्त में उसी में मिल गया ! 
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बुद्ध भगवान्‌ केवल भारतवर्ष के ही नहीं वरन्‌ समस्त 
संसार के महापुरुषा में गिने जाते हैं । उन्होंने भारतवर्ष के इति- 
हास में एक नवीन युग की स्थापना की । उनके आने के पहले 
वैदिक धर्म अपनी सरलता और स्वाभाविकता ख्तरो चुका था। 
लोग यज्ञ, होम, बलिदान, जप और मन्त्र को ही सब से बड़ा 
घर्म मानने लगे थे। यज्ञ-प्रथा का प्रभाव समाज पर बहुत ही 
बुरा पड़ता था। यज्ञों में जो पशु-बध होता था, उससे मनुष्यों 
के हृदय क्ठार और निर्दय होते जा रहे थे और उनमें से जीवन 
के महत्व का भाव उठता जा रहा था | लोग आत्मिक जीबन का 
गौरव भूलने लगे थे। वे बाह्माडम्बर को ही अपने जीवन में 
सब से श्रेष्ठ स्थान देते थे। लोग ब्ाह्यणों के हाथ में अपना 
धर्म, कम, जप, होम आदि छोड़ देते थे और ख्य॑ कुछ नहीं 
करते थे । लोग यह सममते थे कि आाह्मणों के द्वारा धर्म-कर्म 
कराने से हमारे लिये मुक्ति का द्वार खुल जायगा । वे आत्मा की 
वास्तविक उन्नति के प्रति उपेक्षा कर रहे थे । आत्मिक उन्नति 
प्राप्त करने अथवा प्रकृति पर विजय पाने के लिये अनेक प्रकार 
की तपस्याओं के द्वारा अपनी काया को कष्ट पहुँचा रहे थे । 
समाज के बहुत से लोग आत्मा, परमात्मा, माया, प्रकृति सम्बन्धी 
शुष्क वितण्डाबाद में फंसे हुए थे । इन लोगों के द्वारा समाज में 
एक प्रकार की नीरसता और शुष्क ज्ञान-साग का प्रचार हो रहा 

श्छ 


योद-कालीन भारत शेधर 


था। मलुष्यो में ऊँच नीच का भाव खुब ज़ोर पकड़ रहा था। 
ऊँची जातियों के लोग शुद्रों और हीन जाति के लोगों को बहुत 
छोटी निगाह से देखते थे। लोगों में प्रचलित घम के प्रति 
असन्तोप और अविश्वास फेज्ा हुआ था । लोग नये नये भावों 
से प्रेरित होकर परिवतन के लिये लालायित हो रहे थे । वे एक 
ऐसे पुरुष की प्रतीक्षा कर रहे थे, जो अपने गंभीर विचारों और 
सदुपदेशों से उनकी आत्मिक पिपासा शान्त करे, और उनके 
सामने एक ऊँचा आदर्श रखकर उनका जीवन उद्नत बनावे | 
ऐसे समय बुद्ध भगवान ने अवतार लेकर सभय की आवश्यकता 
को ठीक तरद्द से समका ओर भारतवर्ष क्य[, संसार के इतिहास 
में एक नया युग स्थापित किया । 

सब से बड्डी बात जो बुद्ध भगवान ने की, वह यह थी कि 
उन्होंने ऊँच नीच का भाव बिलकुल मिटा दिया । उन्होंने अपने 
धम का द्वार छोट-बढ़े, ब्राह्मण और शूद्र सब के लिये समान रूप 
से खोल दिया । उनकी दृष्टि में ब्राह्यण ओर अन्त्यज, ऊँच और 
तीच सब वराबर थे । उनके मत से सब लोग पवित्र जोबन के 
द्वारा निवांण प्राप्त कर सकते थे। कोई गृहस्थ, चाहे वह कितने 
ही नीच वंश का क्यो न दें, मिक्षुओं के सम्प्रदाय मे आकर 
अपन सदाचार से बड़ी से वड़ी प्रतिष्ठा पा सकता था । 

दूसरी बात बुद्ध भगवान्‌ ने यह की कि अहिंसा और दया 
का प्रचार करके लोगों को अधिक सात्विक और सदाचारी बनाने 
का प्रयत्न किया। गौतम बुद्ध की सब से श्रधान शिक्षा गृहस्थ 
ओर मिक्षु दोनों के लिये यही थी कि मनुष्य को न तो स्वयं 
कोई जीव सारना चाहिए और न किसी को मारने के लिये प्रेरित 
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करना चाहिए | उनके सिद्धांतों के अनुसार गृहस्थों और भिक्षुओं 
के लिये आवश्यक द्वोता था कि वे प्रत्येक प्राणी के वध का 
विरोध करें, चाहे वह प्राणी छोटा हो या बड़ा । 

तीसरी बात बुद्ध भगवान्‌ ने यह की कि अपने शिष्ष्यो को 
सहयोग की शिक्षा दी और अपने देशवासियों के सामने संघटन 
शक्ति का आदर्श रकक्‍्खा | उनका स्थापित किया हुआ भिल्ठु सघ 
सहयोग और संघटन शक्ति का बड़ा उज्ज्वल उदाहरण है । इसी 
सहयोग शक्ति की बदौलत बौद्ध धम का प्रचार केवल भारत के 
कोने कोने मे ही नहीं, बल्कि बाहर भी दूर दूर तक हो गया । 

चौथी बात बुद्ध भगवान्‌ ने यह की कि अच्छा कर्म करने 
की महिमा लोगों को बतलाई। बुद्ध के सिद्धांतों के अनुखार 
जन्म एक दुःख की बात है । इस जन्म के दुःख से छुटकारा पाना 
ही सब से बड़ा उद्देश्य साना गया है; और अच्छा कम करने स ही 
मजुष्य जन्म के दुःख से छूट सकता है । बुद्ध भगवान्‌ ने मनुष्यों 
को यह उपदेश दिया कि जो लोग धमं-सार्ग पर चलना चाहते 
हों, उन्हें चाहिए कि वे दयालु, सदाचारी और पवित्र-हृद्य बने । 
बुद्ध के पहले लोगों का विश्वास था यज्ञ में, मन्त्रों मे, तपस्याओों 
में और झुष्क ज्ञान मार्ग में | पर बुद्ध ने लोगों को यज्ञ, मन्त्र, 
कर्म-काण्ड और धमोभास की जगह अन्‍न्तःकरण शुद्ध करन की 
शिक्षा दी । उन्होंने दीनों और दरिद्रों की भलाई करने, बुराइ दूर 
करने, सबसे भाई की तरद स्लेह करने ओर सदाचार तथा सच्चे 
ज्ञान के द्वारा दुःखों से छुटकारा पाने का उपदेश दिया । बुद्ध को 
पाँच प्रधान शिक्षाएँ, जो “पंचशील” कहलाती हैं, यही सूचित 
करती हैं कि बुद्ध भगवान्‌ सदाचार और संत्कर्म पर बहुत ज्ञार 


बोद्ध-कालीन भारत ३६४ 


देत थे। वे पाँच शिक्षाएँ ये है:--(१) किसी जीव को न मारना, 
(२) चोरी न करना, (३) झूठ न बोलना, (४) नशे की आदत 
न डालना और (५७) व्यभिचार न करना । 

यही पाँच बाते हैं, जिनकी शिक्षा वद्ध भगवान्‌ ने लोगो को 
दी और जिनका प्रचार सर्व साधारण में विशेष रूप से किया । 
पर बौद्ध धर्म की बदौलत भारतवर्ष को तीन सारी हानियाँ भी 
सहनी पड़ी । पहली हानि यह हुई कि वौझ घमरमे ने स्त्रियों को 
बहुत नीचा स्थान दिया, जिससे ख्ियों के अधिकारों को बड़ा धक्का 
पहुँचा । प्रारंभ में स्त्रियों को भिश्लु-संघ मे भर्ती होने का अधिकार 
नहीं प्राप्त था; पर अंत मे अपन प्रधान शिष्य आनन्द के बहुत 
कहने से बुद्ध भगवान ने ख्रियो को भी संघ मे भर्ती करने की 
अनुभति द दी। पर उन्होंन अपन उपदेश में स्रियो के खवभाव 
की बहुत निन्‍्दा की है । 

दूसरी हानि बौद्ध धर्म की बदौलत यह हुई कि अधिक दया 
का प्रचार होन के कारण लोगों मे ज्ञत्रियल्च अथवा बीरता का 
अभाव हो गया | अहिसा के अधिक भ्चार के कारण लोगों में 
युद्ध संबंधी कार्यों के प्रति छूणा का भाव पैदा हो गया | अतएव 
जब भारतवर्ष पर मुसलमानों का आक्रमण हुआ, तब यहाँ के 
लोगो में पहले का सा ज्ञत्रियत्व और वीरता न रह गई थी ! इसी 
से मुसलमानों को भारतवर्ष विजय करने में इतनी आसानी हुई । 

तीसरी हानि बौद्ध धर्म के कारण यह हुई कि लोगो के 
हृदयों भें नीरसता तथा बैराग्य का भाव प्रबल|हो गया; क्योकि 
बुद्ध भगवान्‌ का प्राचीन मत शुद्ध संन्यास मागे था और उससे 
लोगों की संसार से विरक्त होने की शिक्षा मिलती थी। यही 
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दोष दूर करने के लिये महायान संप्रदाय का प्रादुभोव हुआ । पर 
उससे मूर्ति पूजा की जड़ जमी, जिससे भारतवर्ष को एक दूसरी 
विपत्ति का सामना करना पड़ा | सारे देश में मठ, मन्दिर और' 
मूर्तियाँ व्याप्र हो गई । न जाने उन पर कितना द्रव्य पानी की 
तरह बहाया जाने लगा । विशेषतः इन मन्दिरों और मठों की 
संपत्ति की चर्चा सुनकर ही मुसलमानों ने पहले पहल भारतबप 
पर आक्रमण किया था । ह 

यद्यपि बततमान समय में बौद्ध धर्म के चिह्न भारतवर्ष में स्पष्ट 
रूप से नहीं दिखलाई पड़ते, तथापि उसका जो प्रभाव हमारी 
शिक्षा, दीक्षा और सामाजिक उन्नति पर पड़ा, वह बहुत अधिक है। 
शिल्प-कला में हमारा नाम करनेवाला बोद्ध काल ही है। अशोक 
के समान धार्मिक सम्राद बुद्ध महाराज के उपदेश का ही परिणाम 
है। भारत के गुद्दा मन्दिर और मूर्तियाँ बौद्ध धर्म की ही करा- 
मात हैं | युरोप के खेराती कामों और परोपकारी भावा को 
प्रशंसा करनेवालों को यह सुनकर आश्चय होगा कि उनके यहाँतों 
पहले पहले इसवी चौदहवी शताब्दी मे, ऋ्रान्स में, केवल मलुप्यों-- 
के लिये अस्पताल खुले थे; किन्तु हमारे देश में मनुष्यों के लिये 
तो चिकित्सालय बहुत पहले से थे ही, किन्तु बौद्ध धर्म के प्रभाव 
से जीव-जन्तुओं और कीड़े मकोड़ो के लिये भी ईसा से तीन 
सौ वष पहले चिकित्सालय खुल चुके थे। जानवरों के लिये 
अस्पताल गुजरात सें चीनी यात्री फ्राहियान को पाँचवी शताब्दी में 
ओर हेनत्सांग को सातवीं शताब्दी में भी खूब उन्नत दशा में मिले 
थे सड़कों के दोनो तरफ पेड़ लगवाना, कूर्एँ खुद्वाना, लम्बी 
लम्बी नहरें निकालना, रास्तों में धर्म-शालाएँ बनाना, ये सब बातें 
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बौद्ध धर्म ही की शिक्षा का फल थीं । उसी के प्रभाव से हमारे 
देश में प्रजातन्‍्त्र राज्य और नियम-बद्ध साम्राज्य की प्रणाली भी 
बहुत उन्नत दशा को पहुँची थी । जिस राजनीति का डंका आज- 
कल युरोप और अमेरिका में बज रहा है, उसकी भी उन्नति 
हमारे यहाँ बौद्ध काल में पूर्ण रूप से हो चुकी थी । सारांश यह 
कि भारतवषे के इतिहास का बौद्ध काल बहुत अधिक उन्नति और 
ऐश्वय का काल था और उसका बहुत कुछ प्रभाव हमारी सभ्यता 
तथा आचरण पर पड़ा है। इसी बोद्ध काल के समाज, सभ्यता, 
साहित्य तथा शिव्पकला का इतिहास इस ग्रन्थ से दिया गया है ) 
अ'शा है, पाठकों को इससे लाभ पहुँचा होगा । 


परिशिष्ट (क) 


चार बौद्ध महासभाएं 


प्रथम महासभा 
कहा जाता है कि बुद्ध के निर्वाण के कुछ ही दिन बाद सुभदद (घुभद्) 
नामक भिक्षुक ने अन्य मिक्षुओं से कहा--“अच्छा हुआ, बुद्ध मर गये । 
हम लोग उनके चंगुल से छूट गये । अब हम लोग रवतंत्रता के साथ जो 
चाहेंगे, कर सकेंगे ।” उसने बुद्ध भगवान्‌ के विरुद्ध आन्दोलन करना 
प्रारंभ किया | मारूस होता है कि उस समय बौद्ध धर्मों में प्रबल सत- 
भेद हो गया था; और मिश्षु संप्रदाय कदाचित दो पक्षों में बैँट गया था, 
जिनमें से एक पक्ष का नेता सुभद्त था। सुभद्ग के मत का खण्डन तथा 
बुद्ध भगवान्‌ के उपदेशों और सिद्धान्तों का संग्रह करने के लिये महा- 
काश्यप, आनन्द और उपालि आदि पाँच सौ मिक्षुओं ने राजगृष्द में एक 
महासभा की । इस महासभा के सभापति बुद्ध विद्ान्‌ मद्ाकाश्यप थे + 
यह महासभा राजगृह के पास वेभार ( वैहार ) पद्ठाड़ी की सप्तपर्णी 
गुफा में हुईं। समगघ के राजा अजातझत्रु ने यह ग्रुफा इसी उद्देश्य से बनवाई 
थी । यह सभा लगातार सात महीनों तक होती रही। इसमें बुद्ध के 
घविनय और धर्म सम्बन्धी सिद्धान्त संग्रह्दीत किये गये । 
द्वितीय महासभा 
बोद्ध ग्रन्थों से पता छगता है कि द्वितीय बौद्ध महासभा प्रथम महा- 
सभा के छगभग सौ वर्ष बाद वैशाली के समीप वेलुकाराम में की 
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गईं | मालूम होता है कि उस समय फिर भिक्षु-संप्रदाय में एक ऐसा 
दल पैदा हो गया था, जिसने बौद्ध धर्म के सिद्धान्तों में कुछ परिवर्तन 
करने का उद्योग किया। इस उद्योग के विरुद्ध काकनद के पुत्र स्थविर यज्य 
तथा रेवत आदि ७०० भिक्ुओं ने वेशाली में एक महासभा की | यह 
महासभा लगातार आठ भहीनों तक होती रही । इसमें बुद्ध भगवान्‌ के 
डपदेशों और सिद्धान्तों की एुनराजत्ति की गईं । पर मालूम होता दै कि 
इस महासभा के निश्चय को सब लोगों ने ।नहीं माना; क्‍योंकि इसके 
विरुद्ध पक्षवालों ने अपनी सभा अलग की, जिसमें अधिक मिक्षु सम्मिल्लिल 
हुए थे। खेद है कि इस विरुद्ध सभा का कोई विशेष बृत्तान्त क्लात नहीं । 
बौद्ध दन्‍्त-कथाओं में से पता चलछता है कि यह सभा काछाशोक के राज्य 
काल में हुईं थी। पर इस काछाशोक का भी कुछ पता नहीं है । 
ठनीय महासभा 

“दीपवंश” और “महादंश” ले पता लगता है कि द्वितीय महासभा 
के १३५ व बाद सम्राट अशोक ने दौद्ध धर्म के अन्थों अर्थात्‌ “ज्रिपिटक”? 
को अन्तिम बार निश्चित करने के छिये ई० पू० २४७२ के ऊूगभग पटने 
में एक तीसरी सभा की । इस सभा के अगुआ तिस्स मोरगलिपुत्त थे । 
उस समय पटने के अशोकाराम में ६३ हज़ार धूत मिक्ष रहते थे ॥ 
वे छुद्ध भगवान्‌ के सिद्धान्तों के विरुद्ध आचरण करते थे और बोद्ध धर्म 
को बदनाम कर रहे थे | उन्हें वहाँ से निकलवाकर मोग्गलिपुत्त आदि 
शुक हज़ार भिक्षु लशोकाराम विहार में एकत्र हुए। लगातार नौ मास 
तक सभा करके उन छोगों ने त्रिपिटक की पुनराबृत्ति की। मालूम 
होता हैं कि इसी सभा के निश्चय के अनुसार बौद्ध धर्म का प्रचार करने 
के लिये भिक्षु-गण विदेशों में भेजे गये थे । इस सभा के बाद ही जज्योक 
ने अपने पुत्र महेन्द्र को धर्म-प्रचारार्थ ऊंका सेजा। महेन्द्र अपने साथ 
बहुत से ऐसे मिक्षुओं को भी लेता गया था, जिन्हें “त्रिपिटक” कण्ठाय 
थे। इस भ्रकार लंका में वे ज्रिपिदक पहुँचे, जो पटने की सभा में निश्चित 
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हुए थे । अनुमान है कि सारनाथ का स्तंभ-लेख, जिसमें स्पष्ट शब्दों में 
लिखा है--“जो मिझ्ुक्की या मिक्षुक संघ में फूट डाकेगा, वह सफेद 
कपड़ा पहनाकर उस स्थांन से रख दिया जायगा, जो भिक्षुओं के छिये 
उचित नहीं है” इसी सभा के निश्चय के अनुसार बना था। 
चतुर्थ महासभा 

बौद्ध धर्म की चौथी महासभा कनिप्क के समय में हुईं। अज्योक 
के बाद फिर धीरे धीरे बौद्ध धर्म अनेक संश्रदायों में बैंटने गा | यहाँ तक 
कि कनिष्क के पहले बौद्ध घम में निश्चित रूप से १८ संप्रदाय हों गये 
थे । कदाचित्‌ इन संप्रदाय को एक करने के लिये ही यह सभा हुईं थी । 
इस सभा के सम्बन्ध में बौद्ध ग्रन्थों में परस्पर विरोधी बातें पाई जाती 
हैं। तारानाथ कृत बौद्ध धर्म के इतिहास से पता लगता है कि अठारह 
संप्रदायों में जो झयड़ा हो रहा था, चद्ट इस महासभा में ते हुआ। 
एक दूसरे तिब्बती अन्थ से पता छगदा है क्वि कनिष्क ने भिन्न भिन्न 
संप्रदायों के पारस्परिक विरोध का अन्त करने के लिये अपने गुरु पाइवे 
से एक बौद्ध महासभा करने का प्रस्ताव किया । पार्व ने यह प्रस्ताव 
स्वीकृत कर लिया और इसके अनुसार बौद्ध धर्म के विद्वानों की एक 
बड़ी सभा करने का ग्रवन्ध किया । कनिष्क ने इसके लिये कश्मीर की 
राजधानी में एक बड़ा विहार निर्माण कराया । इस महासभा में ७४०० 
विद्वान्‌ उपस्थित थे और इसके सभापति वसुमिन्र चुने गये थे। इन विद्वानों 
ने समस्व बौद्ध ग्रन्थों फो अच्छी दरह से देख भालकर सब संभ्रदायों के 
मत के अनुसार बड़े परिश्रम के साथ संस्कृत भाषा के एक एक खा 
इल्कोकों में सूत्र-पिटक, विनय-पिटक और अभिधरमम-पिटक पर तीन महां- 
भाष्य रचे । ये महाभाष्य क्रम से “डपदेश””, “विनय-विभाषा-शास्त्र” 
और “अभिषर्म-विभाषा-शासत्र” कहलाते हैं। जब महासभा का कारें 
समाप्त हुआ, तब जो मद्वाभाष्य उसमें रचे गये थे, वे तास्रपत्र पर 
नकल करके धक ऐसे स्तूप में रक्‍्खे गये, जो कनिष्क की आज्ञा से केवल 


बोद-कालीन भारत ३७० 


इसी लिये बनवाया गया था | मालूम द्ोता है कि इस महासभा में 
कुछ ऐसे सिद्धान्त भी निश्चित हुए थे, जो सब संपग्रदायों को मान्य थे । 


परिशिष्ट (ख) 


बुद्ध का निर्वांण काल 


बुद्ध के निर्वाण का ठीक समय क्‍या है, इसका अभी निश्चय नहीं हुआ । 
इस पर भिन्न भिन्न दिद्वानों के भिन्न भिन्न मत हैं। मैक्स स्यूलर और 
कार्पेन्टियर साहब ने बुद्ध के निर्वाण का समय ई० पू० ४७७ सिद्ध किया 
है#। लंका की दन्त-कथाओं से निवांण का समय ई० पू० ५७४ या ५४३ 
सिद्ध होता ८ । क्लीट और गीगर साहब ने इसका समय ईं० पू० ४८३ 
निश्चित क्रिया है। विन्सेन्ट स्मिथ साहब ने निर्वाण-काल ईं० पू० ४८७ 
माना दे । पर इस बात से ध्रायः सभो विद्वान्‌ सहमत है कि यह घटन! 
ईं० प्‌" ४९० और ४८० के बीच किसी समय हुई । अस्तु; तीन स्व॒तन्त्र 
प्रमाणाो से यह सिद्ध होता है कि बुद्ध का निर्वाण इं० पू० ४८७ के छूग- 
भग हुआ । ये तीनों प्रमाण इस प्रकार हैं--- 

(१) वसुबन्धु की जीवनी के लखक परमार्थ नामक प्राचीन बौद्ध 
ग्रन्थकार ने लिखा है कि ब्ृपगण और विन्ध्यवास नाम के बौद्ध आचार्य 
निर्वाण के बाद दसवीं शताब्दी में हुए। इन दोनों आचायों का समय 
ईसर्वी पाँचत्री शताब्दी माना जाता है। अतएव बुद्ध का होना हं० पू० 
पॉचबी शताज्दी में सिद्ध होता है । 

(२) चीन से वर्षगणना के लिये प्राचीन समय में भ्रति वर्ष एक 
ऊकीर या शून्य बना दिया जाता था॥ कहां जाता है कि बुदू का 


इन्डियन एन्टिकेरी, १६१४ प्रृ० १२६-१३३२॥ 
नै! बिन्सेन्ट स्मिथक्रत अली हिस्टरी आफ इन्डिया, पृ० ४६-४७ | 
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निर्वाण कब हुआ, यही सूचित करने के लिये ये शून्य बनाये जाते थे । 
सन्‌ ४८९ हं० तक इन झन्‍्यों की संख्या ९७५ थी। जतएवं ९७५ 
में से ४७८९ निकाल देने से ४८६ बचता है; और यही समय बुद्ध के -- 
निवाण का था# । 

(३) खुतन (चीनी तुर्किस्तान) में पाये गये बौद्ध ग्रन्थों में की एक 
दन्त-कथा से पता छगता है कि बुद्ध-निवोण के २५० वर्ष बाद अशोक 
हुए। इस दन्‍्त-कथा से यह भी पता चलता है कि अशोक चीन के 
बादशाह शेह्ांगरी का समकालीन था। शेह्ांगटी ने ई० पू० २४६ से 
ईं० पू० २१० तक राज्य किया था । अतएवं २४७६ में २५० जोड़ देने 
से बुद्ध का निवांण-काल ई० पू० पाँचवी शताब्दी में ४७८७ के लगभग 
सिद्ध होता है । 


परिशिष्ट (ग) 
बौद्ध काल के विश्वविद्यालय 


तक्षशिला विश्वविद्यालय 


बौद्धू-कालीन भारत का सब से आचीन और सब से अ्रसिद्ध विद्यालय 
तक्षशिला में था। इस प्रार्चीन नगर के खड॒हर अब तक मिलते हैं । 
रावलपिण्डी से बीस मील पर जो सरायकाला स्टेशन है, उससे थोडी ही 
दूर पर, उत्तर पूर्व की ओर, ३-४ मील के बेरे में वे फंले हुए हैं। 
तक्षशिला जिस स्थान पर बसा हुआ था, वह् पद्ाड की एक बहुत ही 
रमणीक तराई है। इसके सिवा यह नगर उस सड़क पर बसा हुआ 


# जर्नल आफ़ रायल एशियाटिक सोसाइटी ग्रेट ब्रिटेन, १६०५. एृ० ५१। 
फूं' जनंल आफ़ एशियाटिक सोसाइटी बंगाल, १८८६, १० १६३-२०३ । 
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था, जो हिन्दुस्तान से सीधी मध्य तथा पश्चिमीय एशिया को जाती 
थी। इसी सड़क के द्वारा मध्य तथा पश्चिमीय एशिया और भारत के 
बीच, प्राचीन समय में, व्यापार होता था। इन्हीं सब बातों के कारण 
कोई आश्रय नहीं जो यह नगर प्राचीन समय मे इतने महरव का समझा 
जाता रद्दा हो । एरियन नप्मक यूलानी इतिहास-लेखक ईसवी दूसरी 
शताब्दी में हो गया है। उसने भारतवर्ष तथा सिकन्दर के भारत-आक्रमण 
का वर्णन किया है। उस वर्णन में ई० प्‌ू० तीसरी-चौथी शत्ताब्दी के 
भारतवर्ष के इतिहास की यथेष्ट सामझी है। तक्षशिलूत के बारे मे वह 
छिखता है---“सिकन्दर के समय में वह बहुत बड़ा सथा पेश्वर्यशाली नगर 
था। इसमें सन्देह नहीं कि सिन्‍्धु और झेलम नदियों के बीच जितने नगर 
थे, उनमें वह सब से बदा और सब से अधिक महत्त्त का समझा जाता 
था।” यहाँ प्राचीन गन्धार राज्य की राजधानी थी। अशोक के राज्य-काल 
में उसका प्रतिनिधि यहाँ रहता था । इंसवी सातवी शताब्दी में दवेन्सांग 
नाम का चीनी बौद्ध यात्री भारतवर्ष से आया था। वह भी तक्षशिल्त की 
डपजाऊ भूमि तथा हरियाली की प्रशंसा कर गया है । 
यह विश्व विद्यालय तुद्ध के पहले ही स्थापित हो चुका था | जातकों 
से पता लगता है कि इससे बेद, वेदांग, उपंग आदि फे अतिरिक्त आयुर्वेद , 
बलुवेंद, मूर्तिकारी, चित्रकारी, गृहनिर्माण विद्या आदि भी सिखलाई 
जाती थी। साहित्य, विज्ञान और कला कौशल के सब मिकाकर अठारह 
विषयों की पढ़ाई हसमे होती थी । इनमें से प्रत्येक विषय के अलग अलग 
विद्यालय थे और भिन्न भिन्न विषय अरूग अलग अध्यापक पढदाते थे। 
बौद्ध अन्थों से पता छगता है कि अनेरू राजाओं ने यहाँ आकर घनुविद्या 
सीखी थी । कितने ही लोगों ने यहाँ संगीत-विद्या मे प्रवीणता श्राप्त की 
थी, जिससे बे अपने मधुर संगीत के द्वारा सप॑ आदि जीवों तक को वश 
> में कर लेते थे। कहा जाता है कि अ्रसिद्ध संस्कृत वैयाकरण पाणिनि और 
चन्द्गगुप्त मौय के प्रधान मनत्री तथा राजनीति शासत्र-विशारद चाणक्य ने 
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बढ़ीं शिक्षा पाई थी। किसी समय महर्षि आत्रेय यहाँ वैद्यक न्यास्त्र के 
अध्यापक थे । सगध-नरेश बिम्बिसार के राजवैद्य जीवक ने यहीं के 
अध्यापकों से चिकित्सा-शास्र सीखा था। कहा जाता है कि जीवक ने 
भगवान्‌ डुच्ध की भी चिकित्सा की थी। 

इस विश्व-विद्यालय में आयुर्वेद की शिक्षा का विशेष अवन्ध था । 
आयुर्वेद के बड़े बड़े ज्ञाता शिक्षा देने के लिये यहाँ रहते थे । वे केवल 
शिक्षा ही नही देते थे, बल्कि स्वयं असाध्य रोगों की चिकित्सा भी करते 
थे । यहाँ अनेक प्रकार की जदी-बूटियाँ अधिकता से होती थीं। इसी 
लिये इस विषय की शिक्षा और अनुभव प्राप्त करने के छिये यह स्थान 
सर्वेधा उपयुक्त था। कहा जाता है कि एक बार चीन के एक राजकुमार 
को भयानझ नेन्न-पीड़ा हुईं । जब अपने यहाँ के चिकित्सकों की चिकित्सा 
से उसे आरोग्य छाभ न हुआ, तब वह चिकित्सा कराने के लिये 
तक्षशिल्तर में जाया । यह कथा अश्वघोष के सूत्रालंकार नामक अन्थ में 
है । “महावर्ग” सें लिखा है कि जब जीवक तक्षशिका मे आयुर्वेद की 
शिक्षा ग्रहण कर रहा था, तब एक दिन उसके अध्यापक ने उसे तक्षशिका 
के चारो ओर एक योजन के बेरे में घूम घूमकर ऐसे पौध और लठताएँ 
ढूँढ लाने की आज्ञा दी, जो औषध के काम में न आते हो । पर बहुत 
खोज करने पर भी उसे कोई ऐसा पौधा न मिला । हर एक पेड़ या 
लता में कोई न कोई रोग-निवारक गुण निकछ ही आता था । कई वर्ष 
हुए, यारकन्द में कुछ इस्त-लिखित संस्कृत वैधरक अन्थ पृथ्वी में गड़े" 
हुए पाये गये थे । उन्हे डाक्टर हाकी ने पढ़ा और बंगाल की 
एशियाटिक सोसाइटी ने प्रकाशिक किया था। उनसे भी यही प्रमाणित 
होता है कि तक्षशिला में आयुर्वेद की शिक्षा का विशेष प्रबन्ध था । 

इस विश्वविद्यालय में १६ घर्ष की उम्र के विद्यार्थी भर्ती होते थे। 
मगध, काशी भादि दूर दूर के स्थानों के विद्यार्थी यहाँ विद्याध्ययन के 
लिये आते थे । इन विद्यार्थियों में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शुद्ध चारों 
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बर्णों के लोग द्वोते थे। राजा से रंक तक के बालक यहाँ भर्ती हो सकते 
ये। “महासुत्सोन जातक” से पता छगता है कि उस समय तक्षशिला 
में १०१ राजकुमार विद्याध्ययन कर रहे थे । वहाँ दो प्रकार के विद्यार्थी 
पढ़ते थे--एक “धर्मान्तेवासिक”, जो गुरु की सेवा-झुश्नपा करके उसके 
बदले में विद्या पढ़ते थे; और दूसरे “काचाय भागदायक”, जो गुरु को 
युरु-दक्षिणा देकर पढ़ते थे । गुरु-दक्षिणा १००० मुद्रा थी । विद्यार्थी 
गुरु के यहाँ पुत्रवत्‌ रहते थे । किस विषय की शिक्षा कितने दिलों में 
समाप्त होगी, इसका कोई निश्चित नियम न था । यह बात उस 
विषय की कठिनता और विद्यार्थी की धारणा शक्ति पर ही निर्भर 
. रहती थी । जीवक ने, जिसका उल्लेख ऊपर आ चुका है, सात वर्षो मे 
आयुर्वेद की संपूर्ण शिक्षा प्राप्त की थी । 

“तिल्मुद्ठि जातक” का कुछ बंश हम यहाँ उद्छन करते हैं, जिससे 
यता लगेगा कि तक्षशिला के विश्वविद्यालय में विद्यार्थियों के भर्ती होने 
का क्‍या क्रम था-- 

“काशी के राजा ब्रह्मदत्त ने अपने पोड़ुश वर्षीय कुमार को अपने 
समीप बुलाकर एक जोड़ी खड़ाऊँ, पत्तों का बना हुआ एक छाता और 
एक सहस्र मुदाएँ देकर कहा--'पुत्र, अब तुम सक्षशिक्का जाओ और 
बही शिक्षा अहण करो । राजकुमार अपने पिता की आज्ञा मानकर 
उसी समय चल पढ़ा और यथा समय तक्षशिल्ा पहुँचा । उस समय 
अध्यापक अपने विद्याथियों को पढ़ाकर घर के द्वार पर टहल रहे थे । 
उन्हें देखते द्वी राजकुमार ने अपनी खड़ाऊँ उतार दी, छाता बन्द कर 
छिया और हाथ जाड़े हुए चुपचाप उनके सामने खड़ा हो गया । अध्यापक 
ने बड़े प्रेम से उस नये आये हुए विद्यार्थी का स्वागत किया और उसे 
थक्तका हुआ जानकर जाराम करने को कहा । इसके बाद अध्यापक ने उसे 
भोजन कराया । खा पीकर कुछ देर आरास करने के बाद वह्द फिर गुरु के 
पास आया और हाथ जोड़कर खड़ा हो गया। गुरु ने पुछा-- 
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तुम कहाँ से आ रहे हो ?! 

काशी से । 

+तुम किसके पृत्र हो ? 

: मैं काशी-नरेश का पुत्र हूँ।? 

“तुम यहाँ किस लिये जाये हो १! 

(विद्याध्ययन करने के लिये ।? 

“क्या तुम गुरु-दक्षिणा लेते आये हो ? अथवा गुरु की सेवा-झुश्रपा 

करके विद्याध्ययन करना चाहते हो ?? 

“दक्षिणा छेता आया हूँ ।! इतना कहकर उसने गुरु के चरणों में 
थे सइस्र मुद्राए रख दीं, जो उसके पिता ने चलते समय उसे दी थीं ।” 

अभी तक इस बात का निश्चय नही हुआ कि तक्षशिला का विश्व- 
विद्यालय कब स्थापित हुआ था और किस समय उसका छोप हुआ। 
परन्तु यह निश्चित हे कि इईँ० पू० छठी शताब्दी से पहली शताब्दी 
तक यह विश्व-विद्यालय भारतवर्ष में विद्या का खब से बढ़ा केन्द्र माना 
जाता था# । 


नालन्द विश्वविद्यालय 
तक्षशिला विश्व विद्यालय के बाद बौद्ध काल का दूसरा विश्वविद्यालय 
नालन्दु में था। यह स्थान मगव की प्राचीन राजधानी राजगृह से सात 
मील उत्तर और पटने से चोंतीस मीछ दक्षिण है । आजकल इस जगह 
बढ़गाँव नामक गम बसा हुआ है, जो गया ज़िले में है। यहाँ कमी तक 
नालन्द की प्राचीन इमारतों के खेडद्दर पाये जाते हैं । इस विश्वदिद्याल्य 





# सरस्वती, जनवरी 78०६ और माधुरी पोष १६७६ में तक्षशना 
विश्वविद्यालय के बारे मे लेख निकल जुके हैं । उन्हीं दोनों लेखों के आधार पर 
नक्नशिला विश्वविद्यालय का यह वर्णन लिखा गया है। 

4 कनिंवम कृत एन्शिए्न्ट जिओग्राफी, एृ० ४६८० 
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की नींव कब पढ़ी, यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । पर 
चीनी यात्री द्वेनस्सांग ने अपने यात्रा-वर्णन में छिखा है कि बुद्ध के 
निवांण के कुछ समय बाद ही शक्रादित्य नाम के एक राजा ने इसे 
बनवाया था । कहा जाता है कि अशोक के समय में ही संसार से विरक्त 
कुछ भिक्षु और संन्‍्यासी नाल्‍न्द में कुटी बनाकर रहने लगे थे। क्रमशः 
उनकी कीर्ति फेलने छगी और नालन्द विद्या-्पीठ में परिणत हो गया। 
गुप्त छाल में नालन्द विद्या का सब थे बढ़ा केन्द्र था । इसी समय यह 
विद्यापीठ मद्दा-विद्यालय में परिणत हुआ और भारतवर्ष के सभी प्रान्‍्तों 
के विद्यार्थी यहाँ आकर विद्याध्यम करने छूंगे । सातर्वी शताब्दी में 
टेनरल्साग ने नालन्द के ऐश्वर्य का बहुत मनोहर वृत्तान्त लिखा है। चीन 
ही में उसने नालन्द का हाल सुना था; तभी से उसे देखने के लिये वह 
बहुत लालायित हो रहा था । भारतवप में भाकर बह धृमता फिरता 
नालन्द भी गया । वहाँ पहुँचते ही उसके दिल पर ऐसा असर पड़ा कि 
वह तुरन्त विद्यथियों मे शाम्रिल हो गया । उस समय नालन्द विश्वविद्या- 
लग में १०,००० विद्यार्थी निवश्स करते थे । आठवी शहदाब्दी में बाड़ धरम 
का ह्रास होने के साथ हो साथ नालन्द का भी हास हो गया । अन्त 
में मुसलमानों के आक्रमण से इस विश्वविद्यालय का सदा के लिये 
अन्त हो गया; और वहाँ के मिक्ष और संन्यासी आदि या तो मार डाले 
गये या अन्य देशों में भास गये । 

देनलसांग & ने नालन्द के बार में लिखा है कि वहाँ चारो भोर 
ऊँचे ऊँचे विद्दार ओर मठ खड़े थे । बीच बीच में सभागृह और विद्यालय 
बने हुए थे । वे सब समाधियों स्तूपों और मन्दिरों से घिरे थे । उनके 
चारो ओर बौद्ध शिक्षकों और अचारकों के रहने के छिये चौमंज़िली 
इमारतें थीं। इनके सित्रा ऊँची ऊँची मीनारों और विशाल भवर्तों की 


# एप 46:7 5 प्रणए३क  0५9ए७4:४५८ ४०' 7, 


३७७ परिशिष्ट (ग ) 


ओभा देखने ही योग्य थी। इन भवनों में नाना प्रकार के अहुसुल्य रख 
जड़े हुए थे । रंगबिरंगे दरवाज़ों, क्यों, छतों और खंभों की सजावट 
देखकर लोग मोहित हो जाते ये । इस विश्वविद्यालय का पुस्तकाझूय 
नौमंज़िला था, जिसकी ऊँचाई करीब तीन सौ फुट थी । इसमें बोद्ध 
घर्म सम्बन्धी सभी गन्धथ थे । प्रचीन काल में इतना बड़ा पुस्तकालय 
कदाचित्‌ ही कही रहा हो । 

वहाँ छः बड़े बड़े विद्यालय थे । उन पिद्यालयों में विद्यार्थियों से 
फीस न ली जाती थी, बल्कि उलटे उन्हें श्रत्येक आवश्यक वस्तु मुफ्त 
दी जाती थी; अर्थात्‌ भोजन, वस्त्र, औषधघ, निवास-स्थान आदि सब 
कुछ उन्हें मुफ्त मिलता था। उच्च श्रेणी के विद्यार्थियों को अच्छी कोठ- 
रियाँ और नीची श्रेणी के विद्यार्थियों को साधारण कोटरियाँ मिलती थीं + 
पुरातत्व विभाग की भोर से वहाँ जो खुदाई हुई है, उससे पता लछूगता 
है कि एक कोठरी में एक ही विद्यार्थी रहता था; क्योंकि बड़ी से बड़ी 
कोठरियों की लंबाई १२ फुट से अधिक और चौड़ाई ८ फुट से अधिक 
नहीं है । विश्वविद्यालय का कुल खच दान के द्वव्य से चलता था। यदद 
भी पता छगा है कि इसके अधीन २०० से ऊपर ग्राम थे, जो बड़े बड़े 
राजाओं की ओर से इसे दान के रूप में मिलते थे । 

नालन्द में भिन्न भिन्न विषयों की शिक्षा देने के लिये एक सौ आचार्य 
शरे। विश्वविद्यालय में गणित, ज्योतिष आदि सांसारिक विषयों के साथ 
ही साथ आत्मविद्या और घमम की भी शिक्षा दी जाती थी। द्वेन्त्सांग 
ने लिखा है कि वहाँ बौद्ध घमम के ग्रन्थों के सिवा वेद, सांख्य, दर्शन और 
अन्य विफ्यों से सम्बन्ध रखनेवाले सभी अन्य पढ़ाये जाते थे | हेतु विद्या, 
शब्द विद्या, वैद्य आदि अनेक विविध विषय विश्वविद्यालय के पाठ्य 
कम में सम्मिलित थे | नारन्द आकाश के गह्द, नक्षत्रादि देखने का भी 
बढ़ा भारी स्थान था और वहाँ की जरू-चड़ी संपर्ण मगध-वासियों को 
ठीक ठीक समय का ज्ञान कराती थी । दस में शिल्पकला विभाग भी था ४ 

। 
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माल्म होता है कि वहाँ एक कठिन परीक्षा होती थी, जिसमें बढ़े कड़े 
प्रक्ष किये जाते थे; और जो उसमें उत्तीर्ण होते थे, वही विद्याल्य में 
भरती किये जाते थे। पढ़ाई का क्रम कम से कम दो या तीन वर्ष का था& । 
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इस विश्वविद्यालय के पदक, मुहरें और प्रशंसापत्र ( सार्टिफिकेट 
आदि ) पाने के लिये लोग छाछायित रहते थे । इसकी बहुत सी मुहरें 
प्राप्त हुई हैं, जिन पर ये शब्द खुदे हुए हैं--“अीनालन्द-महाविद्वारीय- 
भार्य-भिक्षुक-संघस्य ” । इन मुहरों के दोनों किनारों पर शान्त भाव से बैठे 
हुए दो झगों के चिह्न बने हैं (। 


विश्वविद्यालय का प्रबन्ध बहुत सनन्‍्तोषजनक था । बाँ के नियम 
बहुत कड़े थे और उन का पालन बड़ी कढ़ाई के साथ किया जाता था। 
अति दिन बढ़े तड़के एक बड़ा घंटा बजाकर स्नान का समय सूचित किया 
जाता था। विद्यार्थीयण सौ सौ या हज़ार इज्ार के झुडों में अँंगोच्छा 
हाथ में छिये हुए चारों ओर से तालाब की ओर जाते हुए दिखाई पड़ते 
थे । स्नान करने के लिये ऐसे दस तालाब थे । भ्रति दिन संध्या समय 
धर्माचायय मन्त्र उच्चारण करते हुए एक कोठरी से दूसरी कोटरी में 
जाते थे । 


नाहनद के विश्वविद्यालय का लोप कब हुआ, यह ठीक ठीक नहीं 
कहा जा सकता । इसमें सन्देश नहीं कि दसवीं शताब्दी तक इसका 
अस्तित्व था; क्योंकि इतिहास से पता छगता (है कि बंगाल के राजा 
देवपाल ने वीरदेव नामक किसी पुरुष को यहाँ के विहार का महन्त 
बनाया या । फिर बंगाल के राजा महिपाछ के राज्य कार के नवें वर्ष में 
विद्ार के जल जाने पर तैडधथक ग्राम के बालादित्य ने इसका पुनरुद्धार 








# ताऊाकुसु--*इस्सिगँ! पृ० १७७, 
नै! आर्कियोलाजिकल रिपोर्ट ( ईस्ट स्किल ), १६१६-१७, ए० ४३. 


३७९ परिशिष्ट (थ) 


कराया । कांछ की कुटिल गति से नालन्द के प्राचीन गौरव की गवाही णय 
वहाँ केवल मिट्टी के थोड़े से धुस्स दे रहे हैं& । 

नक्षशिला और नालन्द्‌ के अतिरिक्त श्रीधन्यकटक ( दक्षिण भारत 
में कृष्णा नदी के तट पर वततमान अमरावती के निकट ), ओदन्तपुरी और 
विक्रमशिला इन तीनों स्थानों में बड़े बढ़े विश्वविद्यालय थे । मोदन्तपुरी 
ओर विक्रमशिला दोनों बिद्वार प्रान्त में थे । पर ये तीनों विश्वविद्यालय 
गृप्त काछ के या उसके बाद के थे । इससे वे इस ग्रन्थ के विषय 
के बाहर हैं । 


+ हिन्दुस्तान रिव्यू, सितंबर, १६१८ में नालन्द विश्ववियालय के सम्बन्ध 
में एक उत्तम लेख निकला था। उसका श्रनुबाद सरस्वती, अगस्त १६१४, में 
प्रकाशित हुआ था । उसो लेख के आधार पर नालन्द का उक्त वर्शन किया गया हे 
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संस्कृत तथा हिन्दी 


(१ ) कोटिलीय अर्शासत्र (शाम शास्त्री-संपादित) 

(३ ) झ्ाचीन लिएि माका (गौरीशंकर हीराचन्द ओझा रचित ' 

(३ ) मुद्गाराक्षस नाटक (विशाखदत्त-कृत्त) 

(9४ ) नालविकापिमित्र (कालिदास रचित) 

( ५) अशोक के धर्म-लेख (जनाद॑न भट्ट कृत) 

(६ ) भारतवर्ष का इतिहास (“मिश्रबन्धु” रचित / 

(७ ) बुद्ध के जीवन की प्रधान घटनाएँ (ज्नादंव भट्ट छिखित) सरस्वती 
दिसंबर १९१७. 

(८ ) तक्षशिका का इतिहास (जनादन भट्ट लिखित) सरस्वती 
नवम्बर १९१८. 


( #&ऋ ) 


(९) ईंसापुर के यूप-स्तंभ (पं० मद्दाबीर प्रसाद द्विवेदी-लिखित) 
सरस्वती, सितम्बर ३९१७, 

(१०) मौर्य साध्राज्य का छोप (पं० भद्बीरप्साद दिवेदी लिखित) 
सरस्वती, दिसम्घर १९१६७. 

(११) अशोक-लिपि (वा० जगन्मोहन वर्मा-किखित) सरस्वती, अग्रेल 


१९१३ और जागे. 
(१२) कनिष्क-झाल-निर्णय (पं० हरि रामचन्द्र दिवेकर लिखित) सरस्वती, 
जनवरी १९१५, 


(१३) क्षत्रप वंश का इतिहास (पं० विश्वेश्वरनाथ रेक लिखित) 
सरस्वती, मार्च से जुलाई तक, १९१५९. 

(१४) भरतीय पुरातत्व में नई खोज (जनादन भद्द लिखित) सरस्वती, 
जुलाई १६२०, 

(१४) भगवान बुद्धदेव (पं० वेकदेश नारायण तिवारी लिखित) सरस्वती, 
जनवरी, फरवरी और मई १९१०. 

(१६) महाराज अशोक भी घाम्िक स्वतंत्रता (पं० गोविन्द वछभ पाण्डेय 
लिखित ) सरस्वती, जून १९६५, 

(१७) बौद्ध धर्म की प्रतिष्ठा (लेखक-चेष्णद) सरस्वती, मई १९१४. 

(१८) तक्षशिका विश्वविद्यालय (सरस्वती, जनवरी १९०९ तथा माधुरी 
पौष १९७५९) 

(१९) नालन्द विश्वविद्यालय (सरस्वती, अगस्त १९१९) 

(९०) भारत की प्राचीन भूतिकारी (ले० जनादन भदट) सरस्वती मे प्रकाशित. 


साहित्य-रल-माला 


हिंदी में ऐसो पुस्तकमालाएँ बहुत ही कम हैं, जिनकी सभी 
पुस्तकें विषय, उनकी प्रतिपादन-रोली और भाषा आदि के बिचार 
से उच्च कोटि के साहित्य में स्थान पा सके। इसी अभाव की 
पति के लिये यह पुस्तकमाला प्रकाशित की गई है। इस 
पुस्तकमाला की सभी पुस्तके सभी दृष्टियों से उच्च कोटि की और 
स्थायी साहित्य में परिगणित द्ोने के योग्य होती हैं । इसमें 
केवल लब्धप्रतिष्ठ लेखकों के लिखे हुए साहित्य, विज्ञान, राज- 
नीति, अर्थशात्र , इतिहास आदि उपयोगी विषयों के अच्छे 
अच्छे ग्रन्थ द्वी प्रकाशित होते हैं। जो लोग १) प्रवेश शुल्क 
देकर स्थायी ग्राहकों में नाम लिखावेंगे, उनसे पुस्तकों का डाक- 
व्यय न लिया जायगा । इस माला का पहला अंथ 


साहित्याज्नोचन 


साहित्य की आलोचना स संबंध रखता है। जिनको साहित्य 
से कुछ भी अनुराग है, अथवा जो साहित्य से किसी प्रकार 
का संबंध रखते हैं, उनके लिये इस ग्रंथ में जानने, समझने और 
मनन करने योग्य अनेकानेक बातें भरी पड़ी हैं । इस प्रन्थ ने 
हिन्दी संसार में एक नवीन प्रकार की जाग्रति उत्पन्न की है और 
यह हिन्दी साहित्य के इतिहास के एक नवीन युग के प्रवत्तन मे 
सहायक हुआ है । भ्रत्येक साहित्य-प्रेमी के पास और प्रत्येक 
पुस्तकालय में इसकी एक प्रति अवश्थ रहनी चाहिए । मूल्य ३) 
माला का दूसरा संथ 





भाषा-विज्ञान 
भी हिन्दी में अपने ढंग का पहला ग्रन्थ है। इसमें भाषा- 
विकास की अवस्थाएँ, भारतीय आय भाषाओं का इतिहास, 
आधुनिक केशी भाषाओं और विशेषत:ः हिन्दी भाषा का विकास 
आदि अनेक उपयोगी विषय दिए गए हैं । साहित्य-प्रेमियों मे 
इसका बहुत अधिक आदर हुआ है । मूल्य ३) 


प्रकोीशंक पुस्तकमाला 


( १ ) वेज्ञानिक साम्यवांद---इस पुस्तक में संक्तेप में यह 
बतलाया गया है. कि साम्यवाद वास्तव मे क्या है, उसकी उप- 
योगिता क्या है और उसके सिद्धान्ता के अनुसार काय्ये होना 
आवश्यक तथा अनिवाय्य क्यो है। मूल्य 5-) 

(२ ) हिन्दी भाषा का विकाप्त--भारत के आदिस 
आय्यों की भाषा से लकर अब तक की प्रचलित सब भाषाओं का 
ओर उनसे विकसित होनवाली हिन्दी भाषा का पूरा इतिहास । 
विशेषत: विद्याथियो के जिये बहुत ही उपयोगी है । मूल्य |) 

( ३ ) जातक कथामाला---( पहला भाग ) बुद्ध भगवान 
के पूव जन्मों की बहुत ही मनोहर और शिक्षाप्रद कहानियाँ , 


मू० १) 
रामचन्द्र वम्मा, 
साहित्य-रत्न-माला कार्यालय, 
बनारस सिटी ! 


काल न० 
लेखक 
शीष॑क 





